﻿Cine poate judeca dacă primul (cursul lucrurilor din lume) corespunde celui de-al doilea (scopul pentru care a fost creată lumea) La Lisabona în , o astfel de corespondență a lipsit în mod clar Aceasta înseamnă că recunoașterea noastră a unei ordini imanente ridică miza Dar există o altă legătură aici Eșecul teodicei poate deveni acum, mai ușor decât înainte, o cauză a revoltei - din cauza sentimentului nostru sporit de a ne fi agenți liberi În acest caz, legătura nu este atât de logică, cât de natură existențială Luați în considerare următoarea situație O persoană apropiată ta moare Poate vrei să cauți în continuare sprijin în dragostea lui Dumnezeu, să te ții ferm de credința că defunctul și tu ești încă cu Dumnezeu, că iubirea va birui moartea, chiar dacă nu îți este clar cum Dar cum vei răspunde provocării teodicei? Un răspuns posibil este că Dumnezeu este, într-un fel, neputincios; el nu poate pur și simplu să ia și să facă ceea ce s-a întâmplat să nu se întâmple, fără a ne distruge astfel condiția umană ca atare și, prin urmare, posibilitatea de a ne întoarce la el prin (și în ciuda) corporalității noastre, deși uneori această scânteie a întoarcerii noastre către Dumnezeu fulgeră cu o strălucire lumină și apoi cele mai uimitoare vindecări devin posibile Pe de altă parte, gândul că Dumnezeu ar putea ajuta, dar nu a făcut-o, sau că dintr-un motiv oarecare nu a putut ajuta, deși ar trebui să fie considerat tatăl iubitor al tuturor oamenilor, un astfel de gând poate fi extrem de dureros pentru noi, insuportabil, provoacă furie și angoasă mentală Trebuie să lupți pentru a păstra dragostea lui Dumnezeu în tine Dar poți fi ușurat întorcându-te și eliberându-ți furia Puteți spune: nu vreau să-L iert pe Dumnezeu; dar aici este posibil și un alt răspuns: percep toate acestea ca pe o acțiune a naturii oarbe; acum îmi permit să o urăsc sau să o consider dușmanul meu; Nu mai trebuie să o consider bună și binefăcătoare Pot să devin pur și simplu furios pe ea, să o declar adversarul meu implacabil și să găsesc mângâiere în asta Oamenii sunt capabili să găsească un fel de alinare în faptul că rămân "pe cont propriu", adică se unesc și se opun împreună naturii oarbe ca Bolile modernității nou în toate aceste orori Căutăm sprijin în acest sentiment și tocmai această posibilitate ni se deschide înțelegerea modernă a ordinii imanente Din ultima remarcă, putem concluziona că alegerea personală depinde în mare măsură de apartenența individului la un grup deja existent de oameni care au aceleași idei Dacă o persoană este profund și activ religioasă, atunci încrederea în Dumnezeu i se poate părea o decizie evidentă, care va fi cu atât mai ușor de acceptat pentru că toți cei din jur au opinii similare; același lucru este valabil însă și pentru alegerea opusă - răzvrătirea împotriva lui Dumnezeu Este important să subliniem, totuși, că (ca și în cazul dovezilor "științifice" pentru ateism), convingerea nu provine dintr-un raționament ferm, ci din ușurarea pe care o oferă rebeliunea Dacă o persoană dorește să caute o cale de ieșire în răzvrătire depinde de cât de profund este deja impregnată de sentimentul iubirii lui Dumnezeu pentru noi, cât de profund realizează că Dumnezeu a suferit cu noi Îi va fi mai ușor să se revolte dacă nu are această experiență și chiar mai ușor dacă va vedea într-un Dumnezeu iubitor un tată grijuliu, care ar putea preveni cu ușurință ceea ce s-a întâmplat (o întorsătură antropologică contribuie la acest punct de vedere) Atunci paradoxul dureros atinge punctul culminant, devine insuportabil, iar persoana, incapabilă de a rezista tensiunii, își poate schimba brusc poziția Deci (ca și în cazul "conversiei la ateism" prin știință), cu cât credința noastră este mai copilărească, cu atât ne este mai ușor să renunțăm la ea De aici, desigur, nu rezultă că moartea nu este cel mai dificil test pentru fiecare dintre noi Acum, ținând cont de lista de pretenții împotriva religiei tradiționale tocmai dată, să ne întoarcem la acuzațiile aduse împotriva sinelui izolat care trăiește într-o ordine imanentă, impersonală Este atacat de un stras în mai multe puncte Cu una și cea mai importantă direcție de critică, suntem cu toții foarte familiari Există o noțiune larg răspândită în cultura noastră că, odată cu estomparea simțului transcendentului, este posibil să fi pierdut ceva foarte important Mă exprim aici în mod prezumtiv, deoarece această teză provoacă reacții foarte diferite la diferiți oameni Unii sunt de acord cu afirmația despre pierdere și încearcă să determine exact ce am pierdut Alții au tendința de a minimiza acest sentiment de pierdere, de a-l prezenta ca o reacție pur subiectivă care apare în noi doar atunci când dăm frâu liber stărilor nostalgice Alții, fiind la fel de fermi susținători ai dezamăgirii lumii ca și criticii nostalgiei, recunosc totuși inevitabilitatea sentimentului de pierdere: acesta este prețul pe care îl plătim pentru modernitate și raționalitate, dar trebuie să fim de acord cu curaj la o astfel de "înțelegere" " și cu conștiința curată să facem o alegere în favoarea stării noastre actuale, în favoarea unei schimbări care era inevitabilă pentru noi Unul dintre cei mai influenți apărători ai ultimului Vârsta seculară poziţia era Max Weber Dar indiferent de ce parte au oamenii în acest argument, toți înțeleg (sau cred că înțeleg) ce este în joc aici Oricum această idee este interpretată în cele din urmă, ea este, cel puțin sub forma unei presupuneri sau presupuneri, familiară fiecăruia dintre noi Pentru a face pasul următor și a arăta ce altceva este implicat aici, va trebui să apelăm la un anumit tip de fenomenologie, iar aceasta este întotdeauna o afacere riscantă Și totuși: cum putem descrie acest sentiment de pierdere? Poate așa: acțiunile, scopurile, realizările noastre sunt lipsite de greutate, conținut, densitate, soliditate în ochii noștri Simțim că ar trebui să rezoneze cu noi într-un mod mai profund, dar nu o fac Acest tip de absență poate fi relevat în procesul de creștere și poate da naștere unei crize de adolescență Dar poate apărea și mai târziu, ca fiind cauza "crizei de mijloc", când ceea ce înainte ne mulțumea, ni se părea solid și de încredere, este acum experimentat ca neîntâmpinând aspirațiile noastre, ca nemeritând eforturile noastre Lucrurile care au contat până acum pentru noi își pierd brusc orice sens Încerc doar să contur cumva, să desemnez această senzație dureroasă, știind foarte bine că încercarea mea este foarte imperfectă și că aici ar putea fi oferite multe descrieri alternative Dar această boală ia și o serie de alte forme, mai clare, în care este deja posibil să se vorbească despre probleme specifice sau experiențe de privare O modalitate de a exprima esența problemei este de a o încadra în termenii "sensului vieții" sau le sens du sens * Luc Ferry, cu alte cuvinte, ceva fundamental care dă vieții noastre o semnificație reală Aproape fiecare acțiune pe care o întreprindem are un scop: dimineața vrem să ajungem la muncă, iar după o zi de lucru căutăm de unde să cumpărăm o sticlă de lapte Dar ne putem opri și ne întrebăm de ce facem ceea ce facem, iar asta ne va conduce la problema sensului general, cuprinzând semnificațiile tuturor acestor acțiuni individuale O astfel de întrebare ne poate apărea în timpul unei crize, când simțim că orientările noastre de viață anterioare și-au pierdut adevărata valoare și greutate pentru noi Și astfel un medic de succes poate părăsi o poziție bine plătită într-o clinică superb echipată și să plece în Africa cu MSF: simte că asta este ceea ce contează cu adevărat pentru el acum Principalul simptom al acestei boli de imanență este sentimentul că toate aceste răspunsuri sunt fragile, neconvingătoare și nesigure, că poate ajunge un moment în care să nu mai percepem calea pe care am ales-o ca necondiționat corectă sau nu Max Weber, "Science as a Vocation", în HH Gerth și C Wright Mills, eds , De la Max Weber (New York: Oxford University Press, ), p Sensul sensului {fr } Luc Ferry, EHomme-Dieu ou le sens de la vie (Paris: Grasset, ), p Vom discuta această problemă mai detaliat în capitolul Bolile modernității o vom putea justifica în ochii noștri sau în ochii altora Vorbim despre fragilitatea sensului, oarecum asemănătoare cu fragilitatea existențială, o proprietate invariabilă a existenței noastre: un accident, cutremur, inundație, boală fatală, trădare teribilă ne pot tăia brusc - și în același timp definitiv și irevocabil - viața cale Singura diferență aici este că fragilitatea despre care vorbesc acum se referă la sensul tuturor acestor lucruri: calea vieții rămâne deschisă, posibilă, nu fără împrejurări favorabile, dar valoarea ei este pusă la îndoială Din nou, atitudinea noastră față de o astfel de situație poate fi complet diferită Unii oameni rămân calmi aici, la fel cum alții rămân netulburați în fața amenințărilor existențiale Ei consideră această posibilitate "pur teoretică" Cu toate acestea, toată lumea înțelege ce este în joc și este clar pentru toată lumea ce înseamnă o persoană când pune întrebarea despre "sensul vieții" Pe vremuri, lucrurile erau altfel Adevărat, chiar și atunci a existat o amenințare de "apatie" - o pierdere inexplicabilă a oricărei motivații sau satisfacții din propriile acțiuni Dar aceasta este o experiență complet diferită, deoarece aici valoarea activității corespunzătoare nu este pusă la îndoială sau pusă sub semnul întrebării Călugărul apatic a păcătuit împotriva vocației sale, dar starea lui nu a fost o manifestare de îndoială îndreptată către Dumnezeu însuși Această formulare a problemei este asociată cu viziunea post-axială asupra lumii, care a dat naștere la ideea că "este nevoie de un lucru" este un anumit scop mai înalt care stă deasupra tuturor celorlalți sau le dă sens Dar sentimentul de gol sau absența "ecoului" dorit poate apărea în alt mod Putem simți că sfera vieții noastre de zi cu zi a devenit uscată, plată, rece, insensibilă, că lucrurile din jurul nostru sunt moarte, urâte, goale și căile prin care încercăm să le eficientizăm, să le organizăm, să le modelăm pentru a le trăiesc printre ei, sunt lipsiți de orice sens, frumusețe, profunzime și sens Și în fața acestei lumi lipsite de sens, putem experimenta un fel de "greață" Alții ar dori să infirme acest prim mod de a pune problema, adică principiul "un lucru este necesar", caracteristic culturii axiale Noi, susțin ei, nu ar trebui să încercăm să limităm viața la un scop unic și atotcuprinzător, ar trebui să fim suspicioși cu privire la întrebările despre sensul definit al vieții Acești oameni sunt anti-Axe și vor să reabiliteze "păgânismul" sau "politeismul" Dar indiferent de partea pe care o luăm în această dezbatere, boala este resimțită la toate nivelurile și fiecare dintre noi înțelege exact ce înseamnă Putem simți acest gol în fluxul vieții de zi cu zi, dar se manifestă cu o forță deosebită în momentele decisive ale vieții, precum nașterea, căsătoria, moartea Acestea sunt punctele de cotitură majore ale existenței noastre și așa suntem Jean-Paul Sartre, La Nausee (Paris: Gallimard, ) [Cm Rusă pe J -P Sartre, Greață: Lucrări alese (Tradus din franceză de V P Gaydamak; articol introductiv de S N Zenkin), M : Respublika, ] Vârsta seculară dorim să le percepem; vrem să le trăim ca pe ceva special și solemn Prin urmare, vorbim despre căsătorie ca despre o "ceremonie solemnă" Anterior, mereu am gândit și acționat în acest fel, legând astfel de momente de transcendent, de sus, de sfânt, de sacru Așa a fost în religiile pre-axiale Dar închiderea în imanent creează un gol aici Și, prin urmare, mulți oameni care nu simt nici cea mai mică dorință de religie și, altfel, sunt complet străini de aceasta, continuă să "recurde la slujbele" bisericii pentru a îndeplini astfel de rituri de trecere de la o stare de viață la alta Dar este posibilă și o situație în care trăim golul în sfera vieții de zi cu zi Atunci sentimentul poate fi cel mai dureros Se pare că ceva asemănător este trăit cu o acuitate deosebită de către cei care au un anumit timp liber și un anumit nivel de cultură De exemplu, unii oameni experimentează vulgaritatea îngrozitoare a existenței de zi cu zi, iar această experiență este cea mai caracteristică unei societăți comerciale, industriale sau de consum Ei simt golul și lipsa de sens al ciclului dorință-satisfacție care se accelerează mereu în cultura consumatorului, esența de carton a supermarketurilor sclipitoare sau a caselor îngrijite, identice din suburbii ordonate, urâțenia haldelor industriale sau a vechilor peisaje industriale Probabil, un astfel de sentiment reflectă poziția elitistă a unui străin care judecă viața oamenilor obișnuiți fără a se deranja să o cunoască cu adevărat, iar reacția noastră la o astfel de poziție poate fi negativă Dar oricât de amestecate ar fi astfel de sentimente cu afirmația arogantă a distanței sociale și a superiorității, inacceptabile pentru noi, sunt ușor de înțeles, dar greu de scăpat Dacă ne amintim cât de răspândită este în civilizația noastră dorința de a evada dintr-un anumit tip de "specie urbană" - undeva în suburbii, în mediul rural și chiar în sânul naturii sălbatice - atunci vom fi siliți să admitem că unele dintre aceste reacţii au devenit la noi în ţară aproape universale Ironia suburbiilor sau "orașe-grădină" constă în faptul că evocă în concetățenii noștri mai norocoși aceleași sentimente, adică sentimente de goliciune și banalitate ale mediului urban, cărora aceste suburbii verzi își datorează existența în primul rând Așadar, am identificat trei forme pe care boala imanenței le poate îmbrăca: ( ) un sentiment al fragilității semnificației, o căutare a unei semnificații atotcuprinzătoare mai înaltă; ( ) un sentiment al golului și vulgarității încercărilor noastre de a acorda o oarecare solemnitate punctelor de cotitură majore ale vieții noastre și ( ) banalitatea și golul absolut al tărâmului obișnuitului Acestea le numesc "boli ale imanenței" pentru că toată lumea recunoaște că ele au apărut la orizontul nostru spiritual, au devenit parte din "agenda" noastră doar odată cu estomparea simțului transcendentului Dar de aici nu rezultă că singurul Vezi: Cesar Grafia, Modemity and Its Discontents (New York: Harper Torchbooks, ) Bolile modernității remediul pentru această boală este întoarcerea la transcendență Nemulțumirea generată de aceste afecțiuni îi poate întoarce pe oameni la căutarea legăturilor cu transcendentul, dar o trăiesc și cei care, din anumite motive, nu pot aproba o astfel de revenire sau nu o pot permite doar în forme extrem de departe de tradiționalul , religie "oficială" De asemenea, caută soluții, cu alte cuvinte, caută să găsească o modalitate de a umple golul, dar fără a depăși limitele imanenței, motiv pentru care gama noilor poziții de viziune asupra lumii se extinde Acum el nu se limitează la credința tradițională și la schimbarea antropocentrică modernă către imanență: nemulțumirea acută față de ordinea imanentă dă naștere nu numai la noi forme de religie, ci și la diverse interpretări ale imanenței însăși Este expansiunea constantă a acestui spectru pe care încerc să o desemnez prin termenul "nouă stea" Deci, nevoia de sens poate fi satisfăcută printr-o întoarcere la transcendent, dar putem defini și "cel pentru nevoie" în termeni pur imanenți, să zicem, ca un proiect de creare a unei noi lumi a dreptății și a prosperității Într-un mod similar, fără să apelăm câtuși de puțin la religie, putem căuta o rezonanță, un ecou asupra vieții de zi cu zi, asupra naturii și a lucrurilor din jurul nostru într-un sens al profunzimii propriei noastre ființe Într-o astfel de încercare, care a avut un efect profund asupra istoriei noastre, natura a fost prezentată nu doar ca o colecție de realități naturale, ci ca o sursă profundă în noi înșine Profunzimea instinctului care operează în noi și în alte ființe vii, înrădăcinarea anumitor modele de comportament în viața sălbatică în ansamblu trebuie să corespundă unui sentiment al semnificației tuturor acestor lucruri pentru noi, oameni, și, prin urmare, dorinței de a hrăni un familia, să aibă și să iubească copii, să țină seama de înțelepciunea celor bătrâni și să-i protejeze pe tineri trebuie să găsească în noi un răspuns mai profund Dacă nu simțim acest lucru, este doar pentru că suntem rupți, despărțiți de noi înșine și, prin urmare, oamenii trebuie să fie readuși la "natural" pentru ei Jean-Jacques Rousseau a fost unul dintre primii susținători ai ideii de a depăși alienarea prin reconectarea cu cele mai profunde fundamente și scopuri ale ființei noastre Și ideea de bucurie și plăcere, inseparabile de formele noastre naturale de viață, ideea de armonie profundă a ființei noastre și a acestor forme, întoarcerea la care din formele înstrăinate ale societății aristocratice, și este sursa virtuții , a devenit unul dintre motivele cheie ale Revoluției Franceze Impactul îl putem vedea în festivitățile și ritualurile prin care liderii revoluției au căutat să dea putere, sens și conținut noilor instituții pe care le-au creat Numele lunilor reflecta ciclul anual al fenomenelor naturale, iar sărbătorile uneau oamenii pe categorii naturale pentru viața lor cotidiană (vârstă, ocupație, sex etc ) Ceea ce încerc să fac aici nu este atât de mult să examinez unele dintre soluțiile de viziune asupra lumii propuse (multe dintre ele sunt destul de cunoscute), Vezi: Mona Ozouf, La fete revolutionnaire (Paris: Gallimard, ) Vârsta seculară cu cât mai clar și mai distinct să descriem acele sentimente de nemulțumire și goliciune la care au devenit un răspuns În acest fel, putem înțelege mai bine forțele motrice din spatele efectului nova Așadar, va trebui să definim mai detaliat ceea ce unii oameni au găsit inacceptabil sau lipsit în sinele izolat, detașat, disciplinat, baza ordinii morale moderne (în continuare, îl voi numi pur și simplu "eul izolat") sau într-una sau una dintre cele mai puternice și răspândite forme ale sale Am început deja această analiză când am evidențiat trei domenii cele mai importante în boala generală a imanenței, în funcție de ceea ce provoacă exact un sentiment de nemulțumire și gol Dar aici se poate merge mai departe și se poate indica câteva linii specifice de critică sau obiecție Poate fi dificil să le separăm clar unele de altele, deoarece dezbaterile reale ridică adesea mai multe probleme controversate simultan Intenționez aici să fac o serie de distincții analitice care, dacă sunt aplicate unui anumit gânditor sau mișcare, vor părea inevitabil artificiale Și totuși o astfel de abordare este justificată, deoarece curentele spirituale separate, deși există întotdeauna o legătură între ele, pot fi conectate într-o varietate de moduri Aceste zone pot fi clasificate în mod natural în funcție de proximitatea problemelor controversate ridicate în ele I Grupul principal, despre care am vorbit mai sus, poate fi numit pentru comoditate direcțiile ecoului de rezonanță (Într-un anumit sens, am putea rezuma esența bolii imanenței în cuvintele celebrului cântec al lui Peggy Lee "So, is that it?" Poate că, în onoarea acestei cântărețe, ar trebui să vorbim aici despre "direcția Peggy Lee" " Dar asta, desigur, nu ar fi foarte grav) Incertitudinea dacă înțelegem corect adevăratul scop al vieții noastre se poate manifesta și într-o formă mai specifică, punând sub semnul întrebării anumite aspecte ale sinelui izolat Astfel, ( ) încă din a doua jumătate a secolului al XVIII-lea, întâlnim adesea noțiunea că în deismul/umanismul "mainstream", bunăvoința sau mila se exprimă prea slab și timid Am văzut deja că trecerea la deism a fost însoțită de excluderea anumitor practici care înainte erau considerate un atribut indispensabil al iubirii lui Dumnezeu și al reverenței lui Dumnezeu și care acum erau condamnate ca fiind excesive, extravagante, dăunătoare sau exaltate O evlavie mai exigentă se răzvrătește împotriva acestor restricții Prin urmare, susținătorii mișcărilor evanghelice au considerat ca datoria și vocația lor directă să participe activ la astfel de chestiuni în care majoritatea reprezentanților bisericii oficiale au preferat să nu se amestece (exemplul cel mai frapant este lupta pentru abolirea sclaviei) Pentru o înțelegere mai puțin strictă și mai conservatoare a ordinii, părea că ar fi excesiv într-o asemenea măsură și într-un asemenea scop să pericliteze producția, drepturile de proprietate și tradițiile stabile Bolile modernității Dar atracția către forme mai exigente de dreptate/binevoință a dus și la apariția unor forme noi și mai radicale de umanism După cum am menționat mai sus, Rousseau a jucat aici un rol central El a vorbit, cu mare elocvență și persuasiune, în apărarea standardelor mai înalte de dreptate și milă și a devenit inspirația pentru o întreagă tradiție de concepții umaniste radicale, începând cu opiniile liderilor Revoluției Franceze, care au jurat literalmente pe numele său Nume ( ) Kant trebuie să fie numărat printre succesorii lui Rousseau Din nou, aici suntem într-un anumit sens în pragul deismului, și totuși Kant a identificat foarte clar sursa internă a legii morale și a identificat moralitatea cu autonomie În acest caz, direcția criticii care ne interesează primește un accent ușor diferit: nu timiditatea excesivă a ideii noastre de bunăvoință este respinsă aici, ci, mai degrabă, simplificarea, aplatizarea motivației umane, care este inseparabil de filozofia utilitarista, este respins activ Foarte mulți au fost profund nemulțumiți de ideea că singura sursă de bunăvoință trebuie să fie egoismul luminat sau pur și simplu un sentiment de "simpatie"; li s-a părut că o astfel de viziune ignora complet capacitatea umană de auto-depășire, capacitatea de a depăși complet dorințele asociate cu "eu" individual și de a urma o chemare diferită, mai înaltă Vom vedea în continuare că acest sentiment al legăturii inevitabile dintre înțelegerea modernă a ordinii și dispariția în teorie sau practică a societății comerciale a capacității umane de îmbunătățire morală a devenit una dintre cele mai importante forțe motrice ale culturii moderne Din aceasta, diferitele forme de reacții în favoarea credinței au putut și chiar au apărut, iar perfecțiunea morală la care înțelegerea modernă a ordinii bloca calea a fost interpretată ca o ascensiune spre agape Dar această reacție a luat și forme umaniste; mai mult decât atât, a produs foarte multe variante intermediare, care se aflau, ca să spunem așa, undeva la granița cu religia Kant a devenit sursa unei game întregi de astfel de soluții În ciuda locului puternic al lui Dumnezeu și al nemuririi în teoria sa, Kant a jucat și un rol decisiv în dezvoltarea umanismului exclusiv - deja pentru că a subliniat foarte puternic puterea surselor interne ale moralității Cu toate acestea, nu suntem surprinși să aflăm că Kant a crescut într-un mediu pietist Filosofia lui respiră invariabil această conștiință a cerințelor stricte ale lui Dumnezeu și ale binelui - chiar și atunci când Kant își îndreaptă credința pietistă pe o cale antropocentrică În fața noastră este un câmp în care diferite forțe interacționează activ, unde pot apărea mai multe combinații simultan, iar compoziția acestor complexe ideologice se schimbă adesea ( ) O altă linie de atac strâns legată de ( ) și ( ) împotriva eului izolat și a modelului său caracteristic de ordine este de a-i acuza de Vârsta seculară în moralism Această tendință, într-un anumit sens, are și rădăcini destul de adânci în istorie După cum am spus deja, religia "rezonabilă", născută din Războiul civil englez și din urma acestuia, a gravitat spre moralism Datoria noastră față de Dumnezeu este să stabilim ordinea pe care El o oferă pentru noi și să ne supunem Dovezile pentru existența și bunătatea lui Dumnezeu mărturisesc că această ordine corespunde planului lumii creat de Dumnezeu și că Dumnezeu contribuie la stabilirea ei prin recompensele și pedepsele destinate oamenilor Am mai arătat că ordinea imanentă impersonală tinde să-și exprime ethos-ul într-un cod În același timp, se pierde sentimentul că devotamentul față de Dumnezeu ca atare ar trebui să fie în centrul vieții religioase Vedem cum această obiecție este similară cu cea anterioară: ambele pun sub semnul întrebării ceea ce ni se oferă ca scop cel mai înalt În ambele cazuri, protestul este îndreptat împotriva unei astfel de vieți, care se reduce în întregime la supunerea unor reguli Simțim că îi lipsește ceva esențial: un scop măreț, un impuls, o plinătate a ființei - aceea fără de care viața își pierde sensul Din punctul de vedere al creștinismului, nucleul de înțeles pierdut aici este iubirea lui Dumnezeu, iar această împrejurare ne permite să interpretăm într-un mod diferit răzvrătirea lui Wesley împotriva evlaviei oficiale a epocii sale Dar aceeași acuzație împotriva "eu" izolat poate fi făcută într-o perspectivă diferită - în numele întregului și completității naturii umane, așa cum vedem la Schiller Constrângerea goală de a respecta regulile moralității este un fel de lipsă de libertate, ne cufundă în tărâmul necesității Respectând aceste reguli, ne creăm un "stăpân interior" pentru noi înșine Libertatea adevărată presupune să trecem dincolo de morală și să ne realizăm armonios natura în toată integritatea ei, iar acest lucru se realizează în "joc" În viitor, acest apel pentru înlocuirea unei astfel de morale cu realizarea de sine reală ia o varietate de forme, spiritualiste și naturaliste - așa cum vedem, în special, la Nietzsche și, desigur, la Lawrence Într-adevăr, din moment ce moralismul, inclusiv versiunile sale moderne atee de tip utilitar și post-kantian, este generat în mod constant de ordinea modernă a libertății și utilității, răspunsuri la acest moralism apar în mod constant, luând multe forme diferite Efectul nova continuă II Mențiunea lui Schiller ne conduce către un alt grup de linii de critică, pe care le voi numi "romantice", deși, dat fiind rolul deosebit pe care l-au jucat Schiller și Goethe în formarea lor, un asemenea termen poate părea nepotrivit Dar acest grup prinde contur tocmai în epoca romantismului și Letters op the Aesthetic Education of Mant ed și trans Elizabeth Wilkinson și L A Willoughby (Oxford: Clarendon Press, ), Scrisoarea VI [Rus trad : "Scrisori despre educația estetică a omului", decret, soc , Vol ] Bolile modernității definește cele mai importante atitudini generale ale acestor scriitori și gânditori atât de diferiți între ei Am menționat deja încercările umaniste de a redescoperi un sens suficient de profund al vieții în cadrul subiectului și în natură ( ) Una dintre formele pe care - din nou, de-a lungul drumului deschis de Rousseau - au luat-o aceste încercări a fost efortul pentru idealul unității armonice Unitatea dorită era atât similară, cât și spre deosebire de platonician: principala diferență era că nu ne mai cere să ne ridicăm deasupra dorințelor umane obișnuite sau să le sublimăm Aceste dorințe ar fi pe deplin realizate în formele lor obișnuite, cum ar fi dragostea sexuală sau bucuria de frumusețea lumii înconjurătoare, dar experiența semnificației lor superioare le-ar transforma natura Astfel, idealul aici este o fuziune a dorinței obișnuite și a simțului unui scop superior, și nu opoziția lor, atunci când armonia este atinsă prin suprimarea sau înfrânarea dorinței În epoca romantismului, acest ideal este identificat cu frumusețea Schiller preia și dezvoltă o idee pe care a împrumutat-o de la Shaftesbury și Kant: reacția noastră la frumos este diferită de dorință și, pentru a folosi termenul popular de atunci, "dezinteresat"; la fel, după cum spunea Kant, este, de asemenea, diferit de imperativul moral din noi Dar, adaugă Schiller, cel mai înalt tip de ființă înseamnă pentru noi armonia perfectă a moralității și a dorinței, morală și senzuală, atunci când acțiunea noastră de dragul binelui este determinată din ambele părți, iar reacția care exprimă această armonie este doar cea corectă reacție la frumos, pe care Schiller o numește "joc" ( Spiet) Se poate chiar susține că frumusețea este cea care asigură armonia și unitatea personalității noastre Această teorie a avut o influență extraordinară asupra gânditorilor din acea vreme, în special asupra lui Goethe (care, totuși, era în strânsă legătură cu Schiller și, prin urmare, într-o anumită privință, a fost unul dintre creatorii ei) și asupra celor pe care îi considerăm "romantici" "în sensul general acceptat Frumusețea, ca formă cea mai completă de unitate, precum și cea mai înaltă formă de ființă, indică adevăratul scop al vieții; ne duce dincolo, pe de o parte, de moralism și, pe de altă parte, de simpla urmărire a propriului interes "luminat" Platon "Pyra" se întoarce la noi, dar deja fără dualism și sublimare Hölderlin ar numi idealul său de femeie - mai întâi în teorie și apoi în realitate (Suzette Gontar) - "Diotima" Dar acum acest nume nu înseamnă un mentor mai în vârstă și înțelept, ci un prieten ideal, un obiect de vis (Desigur, totul se termină în tragedie - dar asta pentru că realitatea nu este capabilă să fie la egalitate cu un astfel de ideal) Din această antropologie a fuziunii și a frumuseții, putem înțelege una dintre principalele obiecții ridicate de romantism împotriva eului detașat, disciplinat, izolat și a lumii pe care a construit-o Frumusețea sugerează P Ibid , Scrisoarea XV Vârsta seculară o fuziune armonioasă a dorințelor și aspirațiilor morale și, prin urmare, senzualitate și rațiune Acuzația împotriva interpretărilor dominante ale eului disciplinat și a ordinii raționale a fost că ele au despărțit această unitate, cerând minții să suprime sau să nege sentimentele - sau împărțindu-ne ființa, blocându-ne într-o minte uscată, vinovată de alienarea dintre noi și cea mai profundă dintre emoțiile noastre De fapt, o astfel de critică are rădăcini mult mai adânci Chiar și Shaftesbury a reacționat într-un mod similar cu hedonismul calculat al lui Locke, încercând să reabiliteze "pasiunea nobilă" de care sufletul este capabil În aceasta a fost unul dintre inspiratorii școlii "simțului moral" Ulterior, Rousseau, în felul său elocvent caracteristic, s-a răzvrătit împotriva logicii înguste a egoismului, care ne separă de ceilalți oameni și înăbușă "logica inimii" Importanța mare care a fost acordată profunzimii sentimentului ca element al perfecțiunii umane, precum și experienței emoționale, sensibilității etc , reflecta o reacție la pretențiile excesive ale minții ordonatoare Toate acestea au stat la baza formulelor clasice ale epocii romantice, inclusiv a afirmațiilor lui Schiller pe care tocmai le-am menționat în scrisorile sale Despre educația estetică a omului Este posibil ca o variantă a acestui protest împotriva diviziunii să fi dus înapoi de la deismul rațional la credința tradițională Așa a fost mișcarea pietistă Adevărata religie nu poate fi redusă la o încântare pur intelectuală în doctrină, trebuie să ne stăpânească complet inima, altfel nu are valoare Contele Zinzendorf a emis un scurt și final verdict asupra obsesie apologetică a teologilor bisericii oficiale: "Cine vrea să-L cuprindă pe Dumnezeu cu mintea se transformă în ateu" Ulterior, această religie a inimii a fost adoptată de Wesley și metodism, de la care a căpătat forme extatice, adesea spectaculoase, care inspirau o anxietate profundă celor care se temeau cel mai mult de "entuziasm" Dar aceeași reacție ar putea lua o direcție complet diferită În multe teorii tradiționale ale moralității, tirania rațiunii asupra sentimentului implica condamnarea "dorințelor inferioare" Din acest motiv, reabilitarea sentimentelor obișnuite ar putea lua forma unei respingeri a acestei tradiții morale și, împreună cu (se credea) creștinismul de bază, cu ideea sa de depravare și depravare a naturii umane De aceea Rousseau a respins doctrina păcatului originar Alții au mers pe această cale și mai departe - spre umanism, în care dorința naturală, spontană, era percepută ca o sursă de vindecare "Philosophical Regimen", în Life, Unpublished Letters, and Philosophical Regimen of Anthony, Earl of Shaftesbury, ed Benjamin Rând (Londra: S Sonnenschein, ), p Nicholaus Ludwig von Zinzendorf, M Aug Gottlieb Spangenbergs Apologetische Schluss-Schrift (Leipzig și Gorlitz, ), vezi și retipărire foto: Nikolaus Ludwig von Zinzendorf, Ergănzungsbănde zu den Hauptschriften, ed Erich Beyreuther și Gerhard Meyer, voi (Hildesheim, ), S Bolile modernității Deci aceeași reacție inițială s-ar putea dezvolta apoi în două direcții diametral opuse: față de John Wesley (și mișcările penticostale contemporane) și față de David Herbert Lawrence (și diferitele culte sexuale eliberate din secolul XX) Nu vorbesc de tot felul de legături intermediare între acești doi englezi, care erau despărțiți de un secol și jumătate Cât despre autorii epocii romantice, fiecare dintre ei a ales până la urmă una dintre aceste căi Poate că acest lucru este ușor de înțeles Desigur, romantismul a fost caracterizat de o puternică atracție imanent umanistă față de idealul primordial al frumuseții, dar avea și o idee foarte tensionată despre cel mai înalt în om, care ar trebui să se îmbine cu dorința Acest sentiment a fost adesea exprimat în termeni platonici (Shelley) sau creștini (Novalis), sau ambii în termeni (Hölderlin) ( ) Cu toate acestea, protestul romantic a fost îndreptat nu numai împotriva scindării în ființa noastră Într-adevăr, această scindare ar putea fi interpretată ca o separare a omului ca agent moral și rațional de propria sa natură - dar a fost adesea văzută și ca o separare de marea unitate a naturii din afara noastră Și într-o altă dimensiune, același accent pe mintea calculatoare ne-a tăiat calea către unirea cu ceilalți oameni prin "simpatie" Deci, scindarea cauzată de formele moderne de rațiune și de ordine disciplinată era susceptibilă de o interpretare triplă: raționalul din ființa noastră era separat de senzual, de comunitate (de aici amenințarea prăbușirii sale) și de marea curgere a vieții în natură În cea de-a șasea scrisoare despre educația estetică, Schiller a oferit o explicație strălucitoare (și extrem de influentă) a modului în care diviziunea în interiorul individului interacționează și aprofundează diviziunile în cadrul comunității și modul în care vindecarea primei poate contribui la vindecarea celui din urmă Ecouri ale acestei idei continuă să fie auzite în cultura contemporană, așa cum sa văzut recent în protestele studențești din mai la Paris Dar acest sentiment de pierdere nu a inspirat doar programe umaniste de restabilire a unității pierdute, cum ar fi proiecte pentru o viitoare societate socialistă, dar a alimentat și convingerea nostalgică că un model dorit stă în spatele nostru El putea fi văzut într-o polis grecească ideală sau într-o societate medievală cu adevărat integrală ("Creștinismul sau Europa" de Novalis sau, într-o formă diferită, "Trecut și prezent" de Carlyle) Situația s-a complicat și mai mult de faptul că modelele "avansate" și "retrograde" se puteau combina, așa cum au făcut-o E Schiller, Letters op theAesthetic Education of Man, ed și trans Elizabeth Wilkinson și L A Willoughby (Oxford: Clarendon Press, ) [Rus trad : "Scrisori despre educația estetică a omului", decret, soc , Vol ] Vârsta seculară în aceeași epocă a romantismului, când alții sperau să reînvie frumoasa unitate a grecilor, care a fost distrusă de dezvoltarea societății creștine, dar pe care o putem recâștiga ca parte a unei sinteze superioare (Hölderlin, tânărul Hegel) Astfel de metanarațiuni "în spirală" erau atunci extrem de comune Ei s-au ocupat de unitatea primordială, care a fost înlocuită de o împărțire în două elemente opuse și opuse: rațiunea împotriva sentimentelor, omul împotriva naturii etc Acest lucru a făcut posibil să sperăm la o viitoare restabilire a unității - o unitate mai complexă și mai bogată, care a reușit să păstreze ambii termeni ai opoziției, rezolvând contradicția dintre ei Prin intermediul lui Hegel, această narațiune a trecut lui Marx și a avut un impact enorm asupra istoriei moderne ( ) Privind îndeaproape această triplă diviziune, putem discerne un alt aspect, protestul împotriva eului izolat ca atare Cert este că, închidendu-ne pentru lumea fermecată, închidendu-ne de ea, ne lipsim de accesul la marea sursă a vieții și a sensului, care este natura pentru noi Sentimentul unei astfel de despărțiri nu a fost întotdeauna luat ca o invitație la întoarcerea în trecut Dimpotrivă, romanticii erau mai dispuși să caute noi modalități de reconectare cu natura prin abilitățile noastre artistice Aceiași greci au servit adesea drept exemplu ideal, un model al unității omului cu natura pentru epoca romantică Acest lucru este frumos exprimat în celebra poezie a lui Schiller "Zeii Greciei" În cele mai vechi timpuri, unitatea omului cu sine însuși și comuniunea cu natura în sentimente erau un fapt direct al vieții: Da der Dichtung zauberische Huile Sich noch lieblich um die Wahrheit bagheta, Durch die Schdpfung floss da Lebensfulle, Und was nie empfinden wird, empfand An der Liebe Busen sie zu drucken, Gab man hohern Adel der Natur, Alles wies den eingeweihten Blicken, Alles eines Gottes Spur (Cum altfel să-ți acoperi inspirația A impus adevărul pe frunte, Viața curgea mai deplin prin toată creația; Abrams, în analiza sa excelentă a epocii, arată cât de răspândite și influente au fost aceste narațiuni "în spirală" Vezi: M N Abrams, Natural Supematuralism (New York: Norton, ), în special capitolele și El demonstrează, de asemenea, dependența lor profundă de modelele anterioare, inclusiv de interpretarea creștină a mântuirii Bolile modernității Ceea ce nu poate trăi, totul a trăit Întreaga lume a fost înălțată ca o rochie, Pentru a apăsa orice obiect pe piept, Deschis pentru ochii consacrați Urmă prețuită a tuturor zeilor ) Dar această legătură directă a fost distrusă, iar acum avem de-a face cu "natura fără Dumnezeu": Unbewusst der Freuden die sie schenket, Nie entziickt von ihrer Herrlichkeit, Nie gewahr des Geistes, der sie lenket, Sel'ger nie durch meine Seligkeit, Fuhllos selbst fur ihres Kunstlers Ehre, Gleich dem toten Schlag der Pendeluhr, Dient sie knechtisch dem Gesetzt der Schwere, Die entgdtterte Natur (Fără conștiință, irosirea bucuriei, Nevăzând strălucire, Neștiind liderul de deasupra ta, Nu-mi împărtășesc bucuria, Fără dragoste pentru creatorul creației, Ca un ceas, nu animat și domnule, Sclav numai legii atracției Fără Dumnezeu - slujește lumea [Tradus de A Fet]) În ciuda pesimismului replicilor lui Schiller, această diviziune poate fi și ea parte a narațiunii "în spirală" a unității restaurate ( ) O altă modalitate de a înțelege și de a formula problema izolării omului de natură merită o mențiune specială Mă refer la nemulțumirea dureroasă generată de o atitudine pur instrumentală, "rațională" față de lume sau față de viața umană O strânsă legătură cu ( ) se manifestă prin faptul că tocmai acest tip de atitudine este de obicei învinuit pentru ruptura dintre noi și natură, pentru faptul că am "căzut" din fluxul vieții în interiorul și în afara lui S U A Totuși, atacul asupra poziției instrumentale atinge un alt aspect al acestei "autoînchideri" care are propriile sale consecințe devastatoare Încercând să ne controlăm viața sau natura, am distrus mult din ceea ce este valoros și profund în ele Ne-am pierdut înțelegerea importanței diferitelor tipuri de echilibru pe care raționalitatea instrumentală le poate deranja, dar este neputincioasă să-l restabilească Cel mai important dintre Vârsta seculară una dintre ele, judecând după disputele care ne entuziasmează contemporanii, este fără îndoială echilibrul ecologic al întregii noastre biosfere Iar direcția protestului, despre care vorbesc acum, cu siguranță joacă un rol decisiv în mișcările ecologiste ale vremurilor noastre Desigur, unele dintre ele se bazează pe argumente de natură instrumental-rațională, dar o parte semnificativă a mișcării ecologiste este inspirată de o altă convingere și anume: există ceva profund fals, orb, arogant și chiar impios într-o asemenea atitudine lumii când realitatea care ne înconjoară este considerată numai din punctul de vedere al acelor nevoi și scopuri pur umane în serviciul cărora poate fi pusă Este clar că această reacție poate lua și forme atât ateiste, cât și creștine III Alături de acest grup "romantic" de direcții de critică, există un alt grup care în multe privințe îl contrazice Dacă critica romantică a schismei pare să ofere remedii, criticii pe care urmează să-i discutăm tind să vadă viziunea modernă asupra lumii ca fiind prea superficială, frivolă și optimistă Ele indică adesea natura ireparabilă a diviziunii, iar în raționamentul lor pot fi auzite note tragice ( ) Am în vedere, în special, respingerea ideii deiste a Providenței ca pur și simplu prea absurdă și optimist mulțumită de sine, iar o astfel de respingere poate fi sau nu însoțită de o profundă evlavie Lumea noastră este atât de aranjată încât totul în ea se întâmplă spre bine, totul spre bine Totul este cumva chiar prea bun, pentru că aici, aparent, este exclusă însăși posibilitatea tragediei, durerii, suferințelor incurabile, a căror realitate este cunoscută de fiecare dintre noi Cea mai cunoscută ocazie pentru acest gen de obiecție a fost cutremurul de la Lisabona din , iar cel mai faimos exemplu al acestuia a fost Candide al lui Voltaire, care a demonstrat imediat că o astfel de reacție nu alimentează neapărat un sentiment de evlavie Dimpotrivă, cu ajutorul unor astfel de contraargumente, se poate pune sub semnul întrebării întreaga idee de Providență și, mai mult, credința în Dumnezeu ca atare Acesta a fost probabil cel mai important rezultat al acestei obiecții din ultimele două secole O acuzație foarte frecventă adusă creștinismului de către ateism este aceea că acesta din urmă ne oferă o viziune copilărească de naivă și binevoitoare asupra vieții umane, conform căreia "totul va fi bine" în cele din urmă Dar o persoană matură nu poate crede acest lucru și preferă să se descurce fără astfel de iluzii, pentru că are curajul să înfrunte realitatea direct În secolul al XVIII-lea, aceste argumente au servit ca unul dintre principalii factori care i-au determinat pe oameni să treacă de la deism la umanismul exclusiv Acest tip de obiecție, așa cum a arătat Buckley, mărturisește o înțelegere unilaterală a creștinismului în termeni de deism providențial, în special Bolile modernității în contextul apologeticii Demonstrează importanța ordinii evenimentelor istorice și rolul cheie al deismului în modelarea câmpului semantic al discuțiilor contemporane Dar o justificare binecunoscută pentru aceasta este prezența constantă a unui creștinism liberal, purificat, care în niciun caz nu poate înțelege ce să facă cu faptul de a suferi Există ceva profund în această obiecție Deismul și creștinismul sunt prezentate ca "nerealiste", dar obiecția care ne interesează are și un aspect moral Irealismul nu este întotdeauna ceva condamnabil din punct de vedere moral Unii ar putea chiar să-i admire pe creștini sau anarhiști pentru speranțele lor utopice și pentru dorința lor de a lupta pentru ceea ce alții declară absolut de neatins Dar în cazul optimismului lui Pangloss, nerealismul este perceput ca o dovadă a imaturității spirituale, a lașității și a incapacității de a face față direct realității Mai mult decât atât, se crede că un astfel de irealism într-un anumit sens devalorizează, sărăcește și vulgarizează viața Recunoașterea elementului tragic din viață mărturisește nu numai forța necesară pentru a înfrunta tragedia, ci și faptul că simțim profunzimea și măreția vieții Există profunzime aici, pentru că suferința ne poate dezvălui astfel de semnificații vitale care ne-au rămas inaccesibile înainte, când totul în jur părea atât de dulce și frumos La urma urmei, pentru asta se străduiește tragedia ca formă de artă Există măreție aici - se găsește în modul în care o persoană îndură suferința sau se luptă cu ea În general, oricât de ciudat ar suna, dar ideea de viață ca o beatitudine potențial fără conflicte ne privează de ceva important Aceasta este, fără îndoială, ceea ce înseamnă Nietzsche în Genealogia moravurilor când spune că oamenii sunt incapabili să îndure, nu suferința ca atare, ci suferința fără sens Ei trebuie să dea sens suferinței lor Iar Nietzsche indică direct ceea ce eu numesc modelul juridico-criminal - suferim pentru că am păcătuit, cum ar fi o credință care este acceptată, în special, pentru că poate da sens unei astfel de suferințe, care altfel ar fi pur și simplu insuportabile Nietzsche are oarecum dreptate aici, deși nu sunt de acord cu afirmația lui că oamenii au nevoie de sens ca atare, cu alte cuvinte, de orice înțeles, nu de un sens mai specific După cum am văzut deja și vom vedea din nou și din nou, o astfel de idee este extrem de caracteristică înțelegerii noastre umaniste moderne Michael Buckley, At the Origins of Modem Atheism (New Haven: Yale University Press, ) Zur Genealogie der Moral, III, : "Die Sinnlosigkeit des Leiden, nicht das Leiden, war der Fluch, der bisher iiber der Menschheit ausgebreitet lag" over humanity"] (Miinchen: Goldmann, Gelbe Taschenbiicher), Bând , Sând [Rus trad : "Despre genealogia moralei", în: Friedrich Nietzsche, Opere în două volume, vol , M : Gândirea, ] Vârsta seculară religie, transformându-se într-o interpretare foarte specifică (și, după părerea mea, dubioasă) a nevoii profunde de religie inerente oamenilor Această gândire a lui Nietzsche a fost dezvoltată, printre alții, de Weber și Gaucher Și totuși este ceva important aici Ideea prea complezentă a condiției umane lasă fără atenție ceva decisiv și cu adevărat esențial pentru noi Creația (pentru a folosi cuvintele lui Barth) are propria ei latură întunecată: lângă bucurie există o masă de suferință nevinovată - și dintr-o dată se neagă însuși faptul suferinței, povestea victimei este distorsionată, în cele din urmă uitată, chinul ei nu se găsește vindecare sau compensare Unitatea coexistă cu schisma, înstrăinarea, răutatea, uitarea reciprocă, iar aceste contradicții rămân neîmpacate și neîmpacate Chiar și acolo unde (ca, de exemplu, în creștinism) vocea credinței încearcă să nege că acesta este ultimul cuvânt, nu putem ignora faptul că trăim într-o astfel de lume încât să percepem constant, în propria noastră experiență, această stare de afaceri ca definitivă Acest lucru este recunoscut de toate marile religii, transferându-și speranțele pe tărâmul celeilalte lumi, astfel ei nu neagă deloc această situație, ci, dimpotrivă, iau în serios realitatea suferinței O reflectare a acestei înțelegeri este, de exemplu, dansul lui Shiva, care simultan distruge și creează, sau imaginea zeiței Kali Așa este, cu toate neajunsurile sale, modelul juridic-penal, pentru că în el își găsește și latura întunecată a ființei Simpla negare a acestei laturi întunecate (o ispită care bântuie pe mulți dintre noi, creștinii moderni) lasă un gol în locul ei sau îl înlocuiește cu o imagine neplauzibil de optimistă, complezentă, care nu poate decât să-i împingă pe oameni la necredință sau să se întoarcă pe calea aceeași credință hiper-augustiniană, dacă nu vor înțelege din nou misterul Răstignirii, vindecarea lumii prin suferințele omului-Dumnezeu Dar dacă încercăm să ascundem această latură întunecată a creației, atunci acest sacrament cel mai important al întregii credințe creștine devine invizibil pentru noi ( ) Există o altă reacție, îndreptată tocmai împotriva modelelor de bunăvoință și universalism caracteristice deismului și umanismului Ei sunt acuzați pentru dorința de nivelare universală Toți ar trebui să fie egali, depreciind astfel vechile virtuți aristocratice, de exemplu, virtuți eroice sau militare Această obiecție se referă nu numai la atragerea umanismului modern și a "civilizației" spre egalitate, ci și a preferinței pentru pace față de război, la afirmarea virtuților "burgheze" ale productivității și la alinarea suferinței Toate acestea sunt plasate în contextul negării "extremelor" și "prostia" și sunt supuse Pentru o analiză interesantă a ideilor lui Max Weber, a se vedea Eyal Chowers, The Modem Seif in theLabyrinth (Cambridge, Mass : Harvard University Press, ), capitolul Vezi și: Marcel Gauchet, Le desenchantement du monde (Paris: Gallimard, ) Bolile modernității condamnare pentru nivelare, pentru lașitate, pentru negarea oricăror idealuri înalte și dure, pentru respingerea oricărui eroism Putem vedea asta la gânditori reacţionari precum Maistre, dar şi la Tocqueville; în Baudelaire, dar și în Nietzsche; cu Maurras, dar și cu Sorel Asemenea vederi își pot găsi un loc atât în stânga, cât și în dreapta (deși în secolul al XX-lea par să se regăsească mai clar în dreapta), dar în același mod pot lua forme evlavioase ("unde au marele au dispărut vocațiile de asceză și sacrificiu de sine?") Și înverșunat anticreștin (la Nietzsche, care considera tot egalitarismul modern ca fiind același creștinism, care își continuă munca anterioară doar prin alte mijloace) Este de la sine înțeles că ( ) se combină ușor cu ( ), și totuși această obiecție are o direcție diferită și, prin urmare, le disting aici ( ) Strâns legată de aceasta este o critică a ideii de fericire care este asumată de ideile moderne de ordine Această noțiune, mai ales în formele sale cele mai simpliste, banale sau senzuale (caracteristică, de exemplu, unor versiuni de utilitarism), este adesea condamnată ca plată, goală, chiar rușinoasă pentru o persoană Mai mult, se crede că nu numai că reflectă o eroare intelectuală, o falsă teorie a fericirii, ci poate deveni baza și justificarea unei practici degradante care, răspândindu-se în lumea modernă, amenință declinul și degenerarea însăși a vieții umane Oamenii astfel degradați vor găsi în cele din urmă sensul existenței lor în les petits et vulgaires plaisirs*, singurul lucru care, potrivit lui Tocqueville, va ocupa încă subiectele despotismului blând ; sau (în viziunea și mai terifiantă a lui Nietzsche) aceste ființe degenerate își vor încheia zilele ca "ultimii oameni" În spațiul deformat al controversei moderne, această axă a criticii se intersectează clar cu cele două precedente Pe de o parte, este, fără îndoială, aproape de ( ), deoarece ideea de fericire este considerată aici ca fiind scăzută și nedemnă de umanitate; pe de altă parte, poate fi combinat cu ( ), condamnând aceeași idee a fericirii ca fiind iluzorie și nerealistă Ființele umane, indiferent cât de mult ar încerca, nu sunt capabile să devină cu adevărat fericiți pe parcurs Încercările lor sunt sortite eșecului, fie din cauza venirii naturale, inevitabile, a suferinței și a morții, fie din cauza conștiinței mute din ei că s-au născut pentru ceva mai înalt Critica acestui ultim tip a fost adesea făcută de autori creștini, dar poate fi văzută și în descrierea disprețuitoare a lui Nietzsche despre "ultimul om" * Micile placeri vulgare {fr ) Alexis de Tocqueville, La Democrație en Amerique (Paris: Garnier Flammarion, ), Volumul II, Partea DV, Capitolul , p - A se vedea: Also Sprach Zarathustra, Zarathustra Vorrede, section (Miinchen: Goldmann, Gelbe Taschenbiicher), Bând , S [Rus trad : "Așa a vorbit Zarathustra", în: Friedrich Nietzsche, Opere în două volume, vol , M : Gândirea, ] Vârsta seculară Aceste ultime trei linii de critică definesc subiectul controversei mai degrabă decât să indice vreo poziție stabilă Cu alte cuvinte, o anumită poziție critică poate fi atacată de o viziune și mai pretențioasă - la fel de vulnerabilă la aceeași critică Să luăm ( ) ca exemplu Hedonismul extrem de banal, relativ vorbind, Helvetius poate fi respins cu dispreț ca fiind "jos" Rousseau, care a inclus în ideea sa de fericire umană o serie de sentimente superioare, precum și dragostea inerentă de virtute în oameni Dar dintr-un punct de vedere mai tragic, această plinătate armonioasă, presupusă atinsă într-o republică virtuoasă, poate părea o utopie completă; iar în lumina cerințelor mai severe care vizează depășirea persoanei în sine, poate părea atitudinea "prea umană", prea indulgentă, nu suficient de eroică Aceste potențiale schimbări către mai mult sau mai puțină radicalizare apar din abundență în majoritatea zonelor pe care le descriu aici Iluminismul utilitarist nu a fost suficient de spiritual pentru doamna de Stael și Benjamin Constant, dar ei, la rândul lor, i-au părut deznădăjduit de "umaniști" lui Chateaubriand Și așa mai departe ( ) O altă linie de critică se referă la problema morții Umanismul modern gravitează spre o noțiune de prosperitate umană care nu are loc pentru moarte Moartea este o negație goală, o negație absolută a prosperității umane; trebuie luptat, trebuie "ținut la distanță" până în ultima clipă Pe de altă parte, în lumea post-iluminismului, au apărut o serie de opinii alternative care, deși rămân atee sau cel puțin ambivalente și nedefinite cu privire la problema transcendentului, văd moartea sau, în orice caz, chiar momentul morții , "poziţia morţii", un fel aparte de situaţie privilegiată, când sensul şi scopul vieţii sunt dezvăluite clar sau pot fi înţelese mai bine decât în momentele de plinătate a fiinţei Mallarmé, Heidegger, Camus, Celan, Beckett - este important de menționat că acestea nu sunt niște figuri marginale sau de mult uitate, ci oameni a căror muncă a reușit să capteze imaginația contemporanilor lor Nu înțelegem pe deplin acest lucru și, totuși, trebuie să luăm în considerare această împrejurare ori de câte ori încercăm să dăm sens opoziției dintre umanism și credință Acest lucru poate părea surprinzător, dar autorii de mai sus (și unii alți) dezvăluie adesea idei care par să ne "trimit" la fosta tradiție religioasă, deși este la fel de evident că în unele locuri resping în mod conștient religia, în orice caz, religia în atunci înțelegerea ei Abisul întunecat al timpului Acele mai importante axe ale controversei, pe care le-am schițat în capitolul anterior, determină în mare măsură conținutul disputelor de astăzi despre credință și necredință Dar, așa cum am încercat să demonstrez, aceasta nu este doar o dispută între credință și necredință, în care credința în Dumnezeu se opune umanismului exclusiv Vârtejul discuțiilor ne întoarce gândul în multe direcții diferite Secolul al XIX-lea a fost marcat de o creștere colosală a necredinței Aici mă refer nu numai la faptul că mulți oameni și-au pierdut credința anterioară și au încetat să mai frecventeze biserici sau sinagogi, ci și faptul că s-au dezvoltat noi poziții de viziune asupra lumii, au apărut noi nișe și spații de necredință Dacă etapa decisivă în procesul secular de dezvoltare a secularității- este apariția umanismului exclusiv ca alternativă la credință, tocmai în secolul al XIX-lea spectrul unor astfel de alternative capătă o lățime și o diversitate deosebite Într-un fel, putem vedea această perioadă ca o repetare, mai degrabă decât o simplă continuare, a trecerii către antropocentrism care a avut loc în secolul al XVIII-lea Căci ceea ce îi separă pe cei doi este un puternic val de evlavie care a apărut în Anglia în timpul războaielor revoluționare franceze (în parte ca reacție la această explozie de neîncredere militantă) și a lăsat o amprentă puternică asupra societății britanice până în ultimele decenii ale domnia reginei Victoria La început, mișcările evanghelice, și apoi evlavia Înaltei Biserici în cadrul anglicanismului, s-au dezvoltat în paralel cu creșterea numărului de biserici dizidente În Franța, un val similar a crescut, desigur, în epoca Restaurației Biserica se străduiește să restabilească pozițiile pierdute, să ridice nivelul practicii religioase, iar până în ultima treime a secolului al XIX-lea, aceste eforturi aduc un succes constant Statele Unite din aproximativ Vârsta seculară acoperă "a doua Trezire", iar formarea unui consens evanghelic împinge parțial în fundal viziunea deistă asupra lumii caracteristică multora dintre părinții fondatori ai Republicii Numărul de membri ai bisericii este în continuă creștere, iar acest proces continuă în secolul al XX-lea Astfel, întoarcerea spre neîncredere la mijlocul sau a doua jumătate a secolului al XIX-lea este, într-un anumit sens, un fenomen nou Nu poate fi văzută doar ca o versiune extinsă a unui fenomen care a avut loc deja în secolul al XVIII-lea printre elitele societăților avansate Există o diferență calitativă Într-o anumită privință, noua viraj s-a dovedit a fi mai profundă Vreau să spun aici nu numai că formulările teoretice ale lui Comte și Mill, Renan și Feuerbach sunt mai profunde decât cele ale lui Bentham, Helvetius sau Holbach (deși, după părerea mea, este exact cazul) Acest tip de profunzime intelectuală reflectă altceva, și anume că punctele de vedere ale necredincioșilor din secolul al XIX-lea erau mai adânc înrădăcinate în lumea lor de viață și în sensul fundamental al realității decât cele ale predecesorilor lor din secolul al XVIII-lea Acest lucru s-a manifestat într-o varietate de moduri, dar aș dori să subliniez doar două dintre ele aici Prima se regăsește în faptul că trecerea de la cosmos la universul pe care l-am menționat mai sus a mers deja mult mai departe Lumea este acum imaginată diferit Prin "imaginație" înțeleg două lucruri, dintre care unul se dovedește a fi o concretizare a celuilalt Primul este analog cu ceea ce am descris mai sus drept "imaginarul social" Într-adevăr, poate fi considerată o rafinare a interpretării mele originale Imaginarul social reprezintă atitudinile fundamentale adoptate într-o societate care permit unei anumite societăți să funcționeze așa cum funcționează de fapt Se dovedește a fi "social" în două privințe: (a) este împărtășit de societate în ansamblu; (b) obiectul său este societatea Există însă atitudini general acceptate cu privire la alte lucruri și ar trebui considerate "sociale" doar în primul sens Vorbim, în special, despre totalitatea modurilor noastre inerente de a ne imagina lumea în care trăim Și așa cum imaginarul social constă din atitudini care dau sens practicilor noastre sociale, în același mod, "imaginarul cosmic" ne permite să înțelegem diferite aspecte ale prezenței lumii din jurul nostru în viața noastră - de exemplu, locul ei în ideile și practicile religioase (inclusiv în doctrinele cosmologice clar formulate), în poveștile pe care le spunem despre alte țări și epoci, în modurile obișnuite de referire la anotimpuri și trecerea timpului, în rolul jucat de "natura" în morala noastră și/sau sens estetic, în încercările noastre (dacă există) de a dezvolta una sau alta cosmologie "științifică" Al doilea și mai concret înțeles al transformării modului nostru de a imagina lumea se referă la penultimul element din această listă, și anume rolul naturii în reprezentările noastre morale și estetice Acesta este doar unul dintre multe Abisul întunecat al timpului aspecte ale formării simțului nostru despre lume, dar este extrem de important pentru schimbarea pe care încerc să o contur aici și, prin urmare, aș dori să o evidențiez în mod special și să-i acord o atenție deosebită Schimbarea care a avut loc în acest sens în ultima jumătate de mileniu a istoriei civilizației noastre este într-adevăr enormă Dintr-o lume fermecată locuită de spirite și forțe, am trecut la o lume dezamăgită; în plus (și poate și mai important) ne-am mutat dintr-o lume care este statică și închisă în anumite limite la o lume care pare a fi nemărginit, fără margini și într-o stare de evoluție eternă Prima lume era limitată și acoperită de anumite idei despre cosmos, despre diferite niveluri ale ordinii mondiale, care stabileau limite, dând formă lucrurilor Una dintre aceste idei este conceptul de cosmos, care se întoarce la Platon, ca lanț de ființă: cosmosul conține toate formele posibile de ființă ("principiul completității", în terminologia lui Lovejoy); el este cât se poate de bogat Dar numărul acestor forme este finit și toate pot fi derivate din același set de principii de bază Oricât de nemărginită și de multilaterală ar părea lumea unui ochi neexperimentat, știm că este supusă unui singur plan, pe care îl putem judeca pe baza acestor principii Oricât de adânc și fără fund ar părea, știm că putem ajunge la fund, atinge limita exterioară a acestei ordini raționale Aici vorbesc despre teorie Dar la nivelul a ceea ce eu numesc imaginar, aceste teorii se bazează pe un anumit tip de înțelegere generală, atunci când lumea sensibilă, materială este percepută ca fiind condiționată de Idei, pentru că lucrurile din jurul nostru sunt concepute ca întruchipări sau expresii de Idei, sau ca semne ale unei realităţi superioare care nu poate fi văzută direct şi direct Într-o lume fermecată, o astfel de atitudine a conștiinței este firească și fără probleme Lucrurile se pot dovedi a fi receptacolul spiritelor sau al forțelor și ni se dezvăluie în această calitate, în afară de orice reflecție, ca un fapt de "experiență" directă, deoarece, de regulă, ele sunt percepute astfel Înzestrate cu o putere extraordinară, lucrurile de la care aștept vindecarea de la o boală dureroasă sunt trăite de mine nu doar ca oase obișnuite, despre care se poate sugera prezența proprietăților vindecătoare în ele Prezența puterii vindecătoare în ei este percepută de mine direct și imediat, la un nivel fenomenal S-a întâmplat că pentru mulți, probabil chiar și pentru majoritatea reprezentanților civilizației noastre, întreg acest mod de a înțelege lumea este un lucru al trecutului Lumea a apărut în fața lor ca fiind dezamăgită Ideea aici nu este doar că oamenii nu mai cred în vechile teorii ale ordinii cosmice - ei nu le mai înțeleg Platonic în originile sale, teoria lucrurilor ca manifestări ale ideilor poate fi ușor conciliată cu ideile de masă despre o lume fermecată Ambele provin din credința că există forțe cauzale care au sens pentru noi în lucrurile din jurul nostru Viziunea cosmosului în spiritul lui Platon este un analog teoretic al vrăjirii în masă, versiunea sa la nivelul culturii înalte Vârsta seculară Percepția realităților fizice ca întruchipare sau expresie a altor entități li se pare ceva lipsit de sens Ideea cosmosului a fost determinată de strămoșii noștri de o altă idee - imaginea iudeo-creștină a lumii ca creație a lui Dumnezeu și ca loc de întâlnire dintre Dumnezeu și om și istoria căderii și mântuirii De asemenea, dă formă lucrurilor și oferă o limită exterioară oricărui sentiment al profunzimii incomensurabile și amețitoare ale realității fizice Au fost stabilite și limite de timp Chiar înainte ca spiritul științei moderne să-i determine pe teologi să socotească cu exactitate momentul Creației ( : , octombrie î Hr , potrivit arhiepiscopului James Ussher), adâncurile trecutului fuseseră deja clar conturate de drama divino-umană care se desfășura în interiorul acesteia aceasta Dar aceasta a însemnat și anumite limite pentru diversitatea existenței: lumea așa cum o vedem acum este chiar lumea pe care Dumnezeu a creat-o, cu toate aceste tipuri de animale, păsări și pești Lumea a fost întotdeauna locuită de aceleași creaturi, așa cum oamenii au trăit întotdeauna în ea Acest model biblic ar putea fi combinat cu modelul cosmic Desigur, s-au găsit contradicții între ei: era dificil pentru ideea lui Aristotel despre eternitatea lumii să se împace cu ideea de creație din nimic Dar Aristotel nu era la fel de dispus să știe despre evoluție, susținând pe deplin teoria unei ierarhii invariabile a speciilor În același timp, înțelegerea lucrurilor ca semne sau expresii ale unei realități superioare nu a fost greu de transferat la percepția lumii ca fiind creată Ceea ce a creat Dumnezeu contează la fel de mult ca și cuvintele pe care le rostim O astfel de viziune asupra lumii - de origine neoplatonică și destul de timpurie găsită o expresie exemplară în lucrările lui Dionisie Areopagitul - devine una dintre ideile conducătoare ale teologiei medievale Acest model scriptural a susținut, de asemenea, un mod special de înțelegere a lumii și a fost legat de ipoteze fundamentale care stau la baza percepției cosmosului ca tărâm al ideilor Înțelegerea lucrurilor ca semne - semnele cu care Dumnezeu ne vorbește - a dat, în această scurtă perioadă de timp, și mai multă stabilitate cosmosului Lumea din jurul nostru este un act de vorbire al lui Dumnezeu și, în contextul istoriei biblice, aceasta nu a lăsat loc pentru niciun alt complot decât cel general recunoscut: lumea a ieșit din mâinile lui Dumnezeu exact așa cum o vedem astăzi Dincolo de semnele evidente de schimbare sau de diferențe izbitoare, trebuie să existe granițe impenetrabile stabilite de actul original de creație Dar acum toată această înțelegere, condiționată de simțul granițelor, a dispărut complet Sensul nostru al universului este determinat tocmai de infinitatea și imensitatea lui: infinitatea în spațiu și, mai presus de toate, în timp; imensitatea lungului lanț de schimbări din care au apărut treptat formele moderne de viață Cu toate acestea, fără precedent în istoria omenirii este Abisul întunecat al timpului În primul rând, există absența unei înțelegeri accesibile și evidente a modului în care aceste infinitate și imensitate sunt determinate și conturate de un plan inițial Imaginile mai vechi ale universului ca existand de o perioadă nemăsurată de lungă (de exemplu, în stoicism sau hinduism) erau încă limitate la ideea de cicluri repetate, ca "marele an" al stoicilor Astăzi, însă, viziunea noastră asupra lumii nu atinge nicăieri o limită fermă Vreau să subliniez că vorbesc despre simțul nostru al lucrurilor, și nu despre conținutul credințelor umane Mulți cred astăzi că lumea a fost creată de Dumnezeu și, într-un anumit sens, este guvernată de Providența Sa Mă refer la modul în care universul este imaginat spontan de noi și, prin urmare, devine subiectul experienței noastre Nu mai este obișnuit ca noi să experimentăm direct universul ca fiind creat cu un scop aparent, deși prin reflecție, meditație și dezvoltare spirituală putem ajunge la o astfel de înțelegere Descrierile acestei schimbări sunt adesea reduse, în întregime sau parțial, la istoria modului în care cosmologia biblică a fost înlocuită de progresul științei sub forma teoriei evoluționiste Aceasta este o parte importantă a acestui proces; descoperirile științifice au jucat într-adevăr aici un rol foarte vizibil sau chiar decisiv Dezacordul meu cu astfel de interpretări este că ele vorbesc despre schimbarea unei teorii cu alta, în timp ce eu sunt interesat să schimbăm simțul lucrurilor, imaginarul nostru cosmic - cu alte cuvinte, întreaga noastră înțelegere și experiență fundamentală a lumii Este clar că nu sunt același lucru Este posibil ca unele schimbări teoretice să nu afecteze deloc imaginarul nostru - în special, acest lucru se aplică majorității descoperirilor profunde, "ezoterice" ale științelor naturale moderne Uneori, descoperirile științifice pot ajuta la subminarea sau distrugerea vechilor tipuri de imaginar - acest lucru s-a întâmplat, fără îndoială, cu descoperirile cosmologice și biologice care au dus la apariția teoriei lui Darwin Dar chiar și în astfel de cazuri, știința însăși este incapabilă să determine natura noului imaginar care îl înlocuiește pe primul Ceea ce este nevoie aici este o istorie mai deplină și mai largă, care să cuprindă transformările atât ale științei, cât și ale imaginarului cosmic Această imagine mai largă este de care avem nevoie pentru scopurile noastre actuale Am putea neglija o descriere mai completă doar dacă am accepta cea mai simplă versiune a "secularizării", conform căreia știința însăși a provocat neîncrederea modernă Dar în cele ce urmează sper să arăt profundul nesatisfăcător al unei asemenea abordări Chiar și direcția actuală a științei este greu de înțeles fără a ține cont de contextul mai larg Schimbarea la nivel de teorie este destul de ușor de urmărit Poate fi împărțit în două categorii În primul rând, este o expansiune incredibilă a vechiului cosmos, Vârsta seculară al cărui centru era Pământul, iar în jurul lui cerurile cu planete și stele fixate pe ele Oricât de vast ar fi părea acest cosmos în vremuri străvechi, el și-a atins limita în sferele exterioare În același timp, povestea biblică și-a stabilit limita inițială în timp Dar acum a apărut ideea că sistemul nostru solar este doar mediul imediat al uneia dintre numeroasele stele din galaxie, iar mai târziu s-a dovedit că această galaxie este doar una dintre nenumăratele altele Deja la sfârșitul secolului al XVI-lea, Giordano Bruno a prezentat ideea unui univers infinit format din nenumărate lumi Expansiunea spațiului nu numai că a împins granița exterioară a universului în infinit, dar a deschis și infinititatea interioară a lumii microscopice Lucrurile pe care le percepem în viața noastră de zi cu zi sunt supuse unei influențe decisive nu numai din lumea nemărginită din jur, ci și din propria noastră microstructură, condiționată de împărăția infinitului de mic Originile realității sunt peste tot pierdute în necunoscut și încă necunoscut Acest sentiment este cel care determină percepția noastră despre lume ca "univers" și nu "cosmos", și la asta mă refer când spun că universul are o "profunzime" pe care ideile anterioare despre cosmos nu o aveau Oricum, indiferent cum ne lovește această imensitate spațială, extinderea timpului ne afectează și mai profund Dintr-un cosmos care nu are mai mult de cinci sau șase mii de ani, trecem la a ne percepe pe noi înșine ca ieșind din ceea ce Buffon numea cândva le sombre abîme du temps* Forța acestei imagini expresive se datorează faptului că întinderea îndelungată a trecutului, în contrast cu spațiul din jurul nostru, ne ascunde procesul propriei noastre geneze, adevărata noastră origine Desigur, vastul univers al galaxiilor poate fi considerat și întunecat, deoarece este în mare parte gol; dar poate fi imaginat şi luminat de nenumărate stele În ceea ce privește nenumăratele epoci trecute, ele par întunecate într-un alt sens: încercând să le explorăm, ajungem în amurgul propriei noastre apariții, iar în spatele lor se află noaptea adâncă din care am ieșit ca ființe conștiente - și luminoase Narațiunea biblică neîntreruptă a fost ca un fascicul de lumină care ajunge până la fundul unei fântâni (care, retrospectiv, ni se pare superficială) Când respingem această narațiune, sau cel puțin nu o mai luăm ca pe o cronică a evenimentelor în sens literal, trecutul îndepărtat devine întunecat * Abisul întunecat al timpului (fr ) A se vedea: Paolo Rossi, The Dark Abyss of Time, trad Lydia Cochrane (Chicago: University of Chicago Press, ), pp - Buffon a împrumutat această expresie de la Shakespeare? În The Tempest, Prospero o întreabă pe Miranda despre ceea ce își amintește: "Ce mai vezi / În întuneric înapoi și abisul timpului?" ["Ce altceva / În adâncul abis al timpului vezi?" (traducere de V Levik)] Actul I, scena , - Îi sunt îndatorat lui Lindsey Waters pentru referirea la Shakespeare Abisul întunecat al timpului Este întuneric, pentru că este fără fund - fără îndoială, asta înseamnă, printre altele, Buffon Dar este și întuneric pentru că precede apariția luminii pe care o cunoaștem: conștientizarea lucrurilor din jurul nostru Această apariție în sine este și "întunecată", deoarece ne este greu să o înțelegem și chiar să ne imaginăm cumva Oamenii nu mai sunt co-fondatori ai cosmosului, ci doar "locuitori" ai trecutului său foarte recent Diderot a spus astfel: Qu'est-ce que notre duree en comparaison de l'eternite des temps? Suite indefinite d'animalcules dans l'atome qui fermente, meme suite indefinie dans l'autre atome qu'on ap-pelle la Terre Qui sait Ies races d'animaux qui nous ont precede? qui sait Ies races d'animaux qui succederont aux notres? (Dar care este timpul nostru în comparație cu eternitatea? Un număr nedefinit de ființe microscopice într-un atom în stare de fermentație și un număr la fel de nedefinit de animale microscopice într-un alt atom, care se numește Pământ Cine cunoaște rasele de animale care ne-au precedat? Cine a cunoscut rase de animale care vor înlocui actualul? ) Aceste cuvinte, scrise cu aproape o sută de ani înainte de Darwin, ne conduc la a doua categorie de schimbare În ideile anterioare despre cosmos, lumea părea stabilă și neschimbătoare Între timp, percepția noastră despre univers se bazează pe sentimentul că lucrurile se schimbă și evoluează Procesul acestei evoluții este la fel de larg și greu de înțeles ca abisul timpului în care se desfășoară Această categorie de schimbare poate fi împărțită în două: tranziția la percepția asupra lumii în care trăim ca a apărut dintr-o stare anterioară și percepția formelor de viață în evoluție și schimbare (inclusiv viața umană) Tranziția ideologică de la un cosmos stabil limitat la un univers infinit, în evoluție începe în prima jumătate a secolului al XVII-lea și se termină în general la începutul secolului al XIX-lea - deși publicarea cărții Despre originea speciilor a lui Darwin în va pune capăt acest proces Putem vedea aici o "poveste de succes" clasică în care o încercare responsabilă de a rezolva faptele are în cele din urmă prioritate față de autoritatea credințelor tradiționale Există ceva adevăr în asta, deoarece unele descoperiri științifice au fost greu de reconciliat cu istoria tradițională Fosilele din roci servesc ca exemplu aici În plus, ideile istorice ale altor popoare - egiptenii, caldeenii, chinezii - au mers mult mai departe decât cei cinci până la șase mii de ani despre care vorbește Biblia Descoperirea Lumii Noi, a popoarelor noi și a animalelor necunoscute anterior nu a fost ușor de conectat cu istoria Potopului Dacă toate există Denis Diderot, "Le Reve de d'Alembert", în Oeuvres, p Denis Diderot, "Visul lui D'Alembert", în: Lucrări în două volume, Vol , M : Gândirea, , p Vârsta seculară oamenii și animalele sunt urmașii celor care au scăpat în corabie, cum au ajuns unii dintre ei în America? Să presupunem că oamenii navigau acolo pe vapoare, dar ce zici de elan? Cu toate acestea, filosofia științei din ultimele decenii ne-a învățat că, fără un sistem alternativ adecvat de explicație, nici cele mai încăpățânate fapte nu ne obligă încă să abandonăm credințele noastre tradiționale; în plus, destul de des doar le întăresc În special, fosilele se pot dovedi a fi formațiuni geologice care sunt formate de rocile în sine, iar relatările istorice ale caldeenilor pot fi respinse ca filozofii goale și zadarnice ale unui popor care a pierdut legătura cu religia adevărată și, prin urmare, a încercat să-și exagereze propria religie semnificație, atribuindu-și o origine străveche Pentru ca aceste "fapte" să ne ofere noi rezultate științifice, au fost necesare încă două lucruri: existența unor sisteme alternative de explicații și slăbirea influenței vechilor idei ale cosmosului asupra imaginației noastre Prima, într-un anumit sens, era deja prezentă Lucretius, în vremuri străvechi, a propus o imagine "evolutivă" în care oamenii și animalele erau generate spontan de pământ Iar fizica mecanicistă a timpurilor moderne, reprezentând inițial într-un anumit sens o întoarcere la anumite idei ale lui Lucretius și Epicur, a făcut posibilă teoria transformărilor fizice Descartes a oferit o descriere a posibilei origini a lumii prezente în conformitate cu operarea legilor fizice neschimbate, indiferent de distribuția inițială a materiei În ceea ce privește al doilea, putem înțelege cu ușurință cum și de ce influența ideilor tradiționale ale cosmosului s-a slăbit - cel puțin în rândul elitelor iluminate care au prezentat și discutat aceste teorii științifice Faptul este că ideile cosmosului erau strâns legate de două atitudini ideologice: percepția lumii ca fiind vrăjită și lucrurile ca expresii/încarnări ale spiritelor și forțelor (pe care le-am menționat deja mai sus), precum și o înțelegere complexă de timp în care lanțul secular al evenimentelor s-a împletit cu vremurile superioare (eternitatea platoniciană sau eternitatea Dumnezeului creștin) Dezamăgirea lumii și respingerea vremurilor mai înalte nu au putut decât să slăbească viziunea tradițională asupra lumii Credința într-o mică perioadă a istoriei pământești, dintre care șase mii de ani reieși din eternitatea divină într-un act de creație intenționată, a fost greu de subminat atâta timp cât prezența acelei eternități era simțită în mod constant și puterea ei era concentrată în anumite locuri, timpuri si actiuni Dar, pe măsură ce oamenii au trecut la viață într-un timp pur secular, eternitatea divină și, în consecință, actul creației s-au transformat într-un obiect de credință obișnuită și oricât de temeinic a fost susținută de unul sau altul argument Decret cit , capitolul Abisul întunecat al timpului Acolo, imaginația noastră ar putea fi cu ușurință stimulată la alte explicații pentru aceleași fapte incomode Acesta a fost tocmai fundalul faptului uimitor deja menționat de mine mai sus, care a fost subliniat de Michael Buckley : focalizarea clar disproporționată a apologeticii creștine din acele secole pe dovezile existenței lui Dumnezeu și bunătății sale prin aranjarea oportună a Universul Omul modern, a cărui credință, trebuie să se presupune, este mult mai inspirată de gânduri despre sensul vieții și un sentiment de iubire divină, această atenție excesivă la semnele exterioare ale ordinii cosmice i se pare, cel puțin, ciudată; și probabil că va găsi o astfel de abordare uscată și irelevantă Și totuși, Robert Boyle lasă moștenire un venit anual de de lire sterline unui "teolog învățat" care va ține "opt predici pe an, dovedind dreptatea religiei creștine împotriva necredincioșilor, și anume atei, teiști [adică deiști], păgâni , evrei și mahomedani" Prelegerile lui Boyle au fost susținute de unii dintre cei mai mari gânditori ai vremii și, în general, au încercat să dovedească existența lui Dumnezeu, bunătatea Lui și adevărul poveștii biblice prin ordinea oportună a lucrurilor din lume Rezultă oare că acești oameni nu aveau sentimente religioase profunde? În nici un caz Dar cu greu poate fi considerat un accident faptul că această ordine în testament a fost făcută de Boyle, marele teoretician al atomismului mecanicist, un susținător al "filozofiei corpusculare" Acest pas în direcția unui univers dezamăgit existent într-un timp pur secular nu a putut decât să slăbească credințele strâns asociate cu un simț direct, intuitiv al cosmosului Teoria mecanicistă a respins într-adevăr una dintre trăsăturile ideii tradiționale a cosmosului, cea care a fost derivată din viziunea platoniciană asupra lucrurilor așa cum sunt ordonate de Idei Dar această teorie s-a combinat perfect cu alte trăsături ale aceleiași idei: de exemplu, că lumea a fost creată de un Dumnezeu bun, inclusiv pentru nevoile creaturilor sale umane Această afirmație a oportunității creației ar putea fi acum regândită într-un spirit mecanicist, subliniind că lucrurile sunt aranjate în așa fel încât să dea naștere la roade bune pentru noi, oamenii Am observat deja că aceasta a fost una dintre ideile fundamentale ale ordinii morale moderne Cu toate acestea, teoria mecanicistă a slăbit credința în cea mai mare parte, în niciun caz, că nu a respins Platon sau Aristotel Adevărata problemă a fost că mecanismul a subminat bazele descântecului, împiedicându-ne să privim lucrurile din jurul nostru ca expresii sau întruchipări ale unei realități superioare și, prin urmare, prezența lui Dumnezeu în cosmos nu mai putea fi simțită direct, cel puțin nu se putea simți mai fi experimentat în vechiul mod puterea lui Dumnezeu deja Michael Buckley, At the Origins of Modem Atheism (New Haven: Yale University Press, ) Rossi, Abisul întunecat, p Vârsta seculară era imposibil să simți sau să vezi ca înainte; acum trebuia să fie recunoscut în ordinea lucrurilor, la fel cum recunoaștem scopul dezvoltatorului sau al utilizatorului într-un dispozitiv sau mecanism creat artificial Nu întâmplător această imagine apare din nou și din nou în raționamentul de atunci, de exemplu, în comparația pe scară largă a universului cu un ceas Așadar, interesul intens al apologeticii creștine pentru ordinea universului s-a datorat nu numai prezenței unei probleme intelectuale aici (de parcă cineva s-ar fi îndoit și ar trebui să obțină dovezi că lumea este aranjată oportun și spre binele nostru) Această problemă devine cu adevărat dureroasă atunci când oamenii simt acut absența în lume a ceea ce era considerat anterior sprijinul lor constant și obișnuit Foarte des, absența unui astfel de sprijin este percepută de ei ca o amenințare la adresa credinței în general, ceea ce înseamnă că oamenii ar trebui să primească confirmarea că o astfel de amenințare nu există cu adevărat Desigur, vorbesc despre o nevoie care a fost simțită nu numai de publicul prelegerilor lui Boyle, ci și, poate, de lectori și de Boyle însuși Această obsesie pentru aranjarea cosmosului va părea ciudată abia într-o epocă ulterioară, când toată lumea se va obișnui deja cu universul dezamăgit, iar credincioșii își vor forma un cadru de spirit care se va caracteriza prin alte moduri de a experimenta prezența divină În ultimele secole, aceste consecințe tulburătoare ale dispariției bruște a unui sprijin obișnuit de lungă durată au fost repetate în mod repetat în numeroase contexte - precum "reformele de sus", când puterea statului își retrage brusc sprijinul pentru locurile sacre (Reforma engleză, Revoluția Franceză etc ), sau declinul parohiilor rurale (cum vom vedea mai târziu, când vorbim despre evenimentele secolului XX) Iar reacția oamenilor este determinată într-o măsură mai mare de acest context de nevoie viu resimțită, mai degrabă decât de vechea dispută a credinței și a necredinței; apologetica secolului al XVII-lea nu face excepție aici Renunțând la aspectul platonic al ideii de cosmos, mulți credincioși au simțit că ar trebui să se lipească și mai ferm de latura biblică a acesteia, care este recunoscută în toate detaliile ei Dar această fermitate s-a datorat și contextului științific însuși Vechea idee a cosmosului se baza în mare măsură pe semne și conexiuni între lumea lucrurilor și lumea spiritelor Noua știință a căutat să elimine toate acestea ca "idoli" (în terminologia lui Bacon), oferind o înțelegere literală a realității fizice ca un tărâm al lucrurilor care nu au alt sens Această abordare, combinată cu accentul protestant asupra Bibliei ca autoritate supremă, a condus la abandonarea vechilor comentarii multistratificate asupra Bibliei cu analogiile lor, căutările de conexiuni și relații simbolice De aici și dorința încăpățânată de a trata Biblia în primul rând ca pe o cronică a evenimentelor, încercând să obțină acuratețe maximă din narațiunile sale - un proiect tipic al epocii post-galiliane, care a culminat cu calculele ridicol de exacte ale Arhiepiscopului Ussher Abisul întunecat al timpului Credința creștină, privită pe acest model, stă sau scade împreună cu istoricitatea exactă a relatărilor detaliate ale Genezei Cu alte cuvinte, fie Potopul a avut loc într-adevăr exact, fie la aproximativ de ani de la crearea lumii, fie Biblia este "refuzată" În această poziție, în comparație cu cele care au precedat-o, este de remarcat eliminarea completă a misteriosului Mai precis, misterul este permis în lucrările lui Dumnezeu, căci nu avem dreptul să ne bazăm pe înțelegerea lor, dar este exclus complet din creația sa Și aici o astfel de viziune asupra lumii a avansat și mai mult pe calea urmată de Reforma protestantă, care a căutat să îndepărteze sacrul de pe tărâmul lucrurilor create - pe motiv că sacralizarea lor este una dintre formele idolatriei Evenimentele istorice în sine, considerate din acest unghi, se dovedesc a fi destul de inteligibile Numai cazurile de intervenție divină ne sunt de neînțeles, dar pot fi și parțial înțelese, în măsura în care Dumnezeu însuși ne dezvăluie intențiile Sale Newton distinge între explicarea mersului obișnuit al lucrurilor în conformitate cu legile naturale pe care le putem descoperi și încercarea de a explica originea acestei lumi, care apare ca urmare a unui act de creație neînțeles pentru noi Misterul creării unui sistem de lucruri ordonat intenționat, care există de fapt, este ferm localizat în domeniul planurilor lui Dumnezeu și poate fi într-adevăr parțial înțeles, deoarece Dumnezeu le descoperă oamenilor intențiile Sale Înțelegerea cursului actual al lucrurilor ne este destul de accesibilă și nu au mai rămas secrete; înțelegerea originii lor depășește cu mult puterile noastre și nu ar trebui să ne străduim pentru aceasta, deoarece răspunsul dorit se află în afara lumii noastre Nu există niciun mister în cosmos Ostilitatea față de mister din partea apărătorilor religiei pare destul de surprinzătoare și vom trece în curând la o analiză a consecințelor paradoxale ale acestuia Dar unul dintre rezultatele imediate ale unei asemenea ostilități a fost că apărătorii credinței au adoptat aceeași dispoziție ca și dușmanii lor jurați Participarea unor astfel de apărători a fost și este încă o trăsătură indispensabilă a dezbaterilor moderne despre religie, în ciuda tuturor transformărilor conținutului lor specific Un bun exemplu este disputa din Statele Unite dintre darwiniștii ideologici și unii fundamentaliști biblici Prin cei dintâi, mă refer la cei care nu numai că recunosc faptele bine stabilite ale evoluției (de exemplu, originea speciilor biologice, inclusiv a oamenilor, din alte specii), dar vin și cu o afirmație dogmatică de natură negativă, și anume: explicația finală a mecanismului evoluției, dacă o obținem vreodată, nu va avea nimic de-a face cu designul intenționat sub nicio formă sau formă (Din acest punct de vedere, oportunitatea Ibid , pp - Vârsta seculară poate fi doar ceva care este supus explicației, dar în niciun caz un principiu explicativ al teoriei evoluționiste în sine) Oponenții implacabil ai darwiniștilor ideologici sunt "creaționiști", care încearcă să respingă complet ideea originii evolutive a speciilor, cel puțin în raport cu oamenii Prezența aici a unui mister intracosmic pe care îl simt majoritatea oamenilor care nu sunt în strânsoarea acestor ideologii, și anume: cum ar putea apărea o ordine oportună într-un univers guvernat de întâmplare? este respins categoric de ambele parti În același timp, creaționiștii aderă la poziția lui Newton: secretul este complet cuprins în voința divină, care izbucnește în istorie deja pe deplin formată sub forma unui act special de creație Cu greu se poate găsi o expresie mai clară a ostilității post-galiliane față de mister Totuși, același lucru se poate spune despre profețiile apocaliptice ale altor secte protestante, care seamănă cu science-fiction prin combinația lor de detalii realiste cu improbabilitatea izbitoare a "deznodământului complot" Astfel, atunci, ca și acum, în Europa după Galileo, ca și în America după dosarul împotriva Scopes ("procesul maimuțelor"), fragilizarea credinței, parțial datorată dezamăgirii, s-a îmbinat cu interiorizarea acestei dezmăgire, dând naștere unei opoziție ireconciliabilă față de "religie" și "știință" în ciudata lor interdependență Această opoziție a fost cea mai clar reflectată în povestea populară în rândul publicului necredincios și sincer părtinitoare despre așa-numita "moarte a lui Dumnezeu", când o parte, inspirată de interesele exclusiv ale "științei", adică, găsirea unei explicație adecvată pentru fapte incontestabile, atacă partea cealaltă, condusă în principal de motive neștiințifice - dorinta de a proteja credințele și/sau autoritățile tradiționale dragi inimii ei Cu toate acestea, povestea adevărată nu se potrivește cu scenariul descris Dacă ne uităm la perioada Modernă timpurie care ne interesează acum, vom vedea că apărătorii religiei ortodoxe erau mai des îmbrăcați atunci în mantia unor oameni de știință treji Distincția lui Newton între explicația originii lumii și explicația funcționării ei actuale ar fi trebuit să sublinieze imposibilitatea primei Acest pas a fost îndreptat împotriva modelului epicureian reînviat de Descartes, când starea actuală a lucrurilor a fost explicată ca o derivată a stării lor inițiale Creștinii ortodocși s-ar putea teme că acest lucru nu va duce la o întoarcere la conceptele epicureene despre întâmplare și necesitate, ceea ce ar însemna o negare directă a planului divin sau chiar la renașterea ideii aristotelice de eternitate univers Apărarea credinței în proiectul divin a fost cel mai bine servită de o imagine a universului în care acest proiect a fost prezent încă de la început A se vedea, de exemplu, seria de romane "Sfârșitul lumii" de Tim Lae și Jerry Jenkins Primul din acest ciclu a fost Lefi Behind: A Novei of the Earth's Last Days (Wheaton, : Tyndale House, ) Abisul întunecat al timpului Mulți credeau însă că aceasta este imaginea pe care o apără știința Legile newtoniene ale mecanicii puteau fi fundamentate cu o claritate deplină, în timp ce orice teorie a originii lumii părea incorigibil de speculativă Oricine a apelat la astfel de speculații a încercat să "deducă lumea", să "construiască ipoteze", să construiască sisteme - într-un cuvânt, să facă tot ceea ce au evitat oamenii de știință treji, fideli spiritului lui Newton Turgot l-a întrebat pe Buffon de ce încearcă să explice deloc originea sistemului solar; de ce, spuse Turgot, "doriți să privați știința newtoniană de simplitatea ei inerentă și de reținerea înțeleaptă? Chiar vrei să-i justifici pe cartezieni cu cele trei elemente ale lor și formarea lor a lumii, cufundându-ne din nou în întunericul ipotezelor? Condillac și-a exprimat aceleași îngrijorări: Dacă un filosof, adânc cufundat în cercetările sale, încearcă să miște materia, atunci poate face cu ea orice vrea: nimic nu-l reține Și asta pentru că imaginația atrage pentru el tot ceea ce își dorește și nimic mai mult Dar astfel de ipoteze arbitrare nu ne dezvăluie un singur adevăr: dimpotrivă, ele împiedică dezvoltarea științei și devin cele mai periculoase din cauza erorilor la care ne împing Asemenea încercări au fost denunțate drept "romane", chiar opusul științei responsabile Dar de aici rezultă că Newton, Turgot, Condillac și alții erau preocupați exclusiv de interesele științei, în timp ce adversarii lor aveau în minte și altceva? Desigur nu Mai degrabă, înseamnă că toți participanții la discuție au avut motive destul de complexe - sau, mai precis, că o dragoste pură de adevăr, necolorată de predilecția convingerilor personale, poate exista în alt univers, dar în niciun caz în al nostru Pura opoziție dintre "religie" și "știință" este o ficțiune, sau mai degrabă o construcție ideologică În realitate, vedem o luptă între gânditori, fiecare dintre ei având un sistem complex, multistratificat de obiective și credințe, și de aceea istoria reală a disputei (după cum a arătat în mod convingător Rossi) pare atât de confuză și dezordonată față de fundalul acestui model ideal Luați, de exemplu, Thomas Barnet, autorul cărții The Sacred Theory of the Earth În multe privințe, era un deist care dorea să clarifice povestea biblică, dar în același timp se credea capabil să interpreteze din nou, într-un mod științific, unele dintre momentele acesteia (crearea lumii, Potopul și venirea Apocalipsa) Cu toate acestea, în această prezentare, el a portretizat lumea noastră prezentă nu ca fiind ieșită din mâinile lui Dumnezeu în momentul creației, ci ca o versiune coruptă a originalului, ca o lume distrusă de un potop mondial Cu alte cuvinte, în încercarea sa de a stabili punctele principale ale istoriei iudeo-creștine, Barnet Condillac, op Citat din: Rossi, The Dark Abyss, pp - Vârsta seculară s-a rupt de noțiunea de lume stabilă, neschimbătoare și a făcut un pas decisiv spre istoria evolutivă, în timpul căruia ar fi trebuit să apară lumea care există astăzi Prin urmare, nu se poate argumenta că Barnet este de o parte sau alta în această confruntare Același lucru, deși din motive diferite, se poate spune despre Vico El, printre altele, și-a propus un scop complet ortodox - să infirme cronologiile chinezilor, caldeenilor etc , care au inspirat îndoieli cu privire la adevărul povestirii mai scurte prezentate în Biblie Dar a rezolvat această problemă cu ajutorul următoarei teorii: numai evreii, adică descendenții lui Sem, au păstrat cronologia corectă, în timp ce ceilalți descendenți ai lui Noe au cunoscut un declin catastrofal, până la o revenire la starea animală - după care au reînviat civilizația, dar cu un sprijin inevitabil mai semnificativ asupra mitului, din care cronologiile lor fantastice au devenit parte Acest lucru, din nou, nu ne dă dreptul să-l punem fără echivoc pe Viko de o parte sau de alta a baricadelor din această confruntare Intențiile sale erau destul de ortodoxe, dar el a fost unul dintre primii care a prezentat teoria originii culturii umane dintr-o stare animală, în esență inumană În acest fel, el a ajutat la îngroparea noțiunii de umanitate neschimbătoare și a jucat un rol crucial în modelarea simțului nostru modern al istoriei, ale cărui rădăcini se pierd în obscuritate Ce s-a întâmplat în cazul lui Barnet și Vico? Cel mai simplu mod de a spune că au fost supuși unei presiuni încrucișate, pentru că doreau cu adevărat să protejeze (cel puțin o parte din) opiniile tradiționale, dar trebuiau să țină seama de fapte încăpățânate - motiv pentru care au apelat la "îmbunătățiri" care i-au făcut pe amândoi fondatori a viziunii asupra lumii pe care o numim acum "științifică" și care ar fi prevalat asupra viziunii "religioase" Dar o astfel de evaluare nu corespunde deloc cu părerile lor adevărate Pentru a dovedi realitatea potopului global, Barnet nu avea nevoie de ipoteza unei lumi distruse, la fel cum Vico nu avea nevoie de ipoteza unei perioade de sălbăticie pentru a infirma vechile cronologii ale altor popoare Nu vom putea înțelege logica gândirii lor până nu extindem contextul analizei noastre Nici "știința" (ca dorință de a explica în mod plauzibil fapte incontestabile) și nici "religia" (ca încercare de a păstra ideile ortodoxe cu orice preț) nu ne vor ajuta În schimb, trebuie să luăm în considerare modul în care istoria și universul au fost percepute în imaginația lor morală și estetică Desigur, ei (într-o oarecare măsură) au aderat la credințele religioase tradiționale, dar credințele lor religioase nu au fost separate de morala lor A se vedea: Rossi, The Dark Abyss, capitolul , și Stephen Jay Gould, Time's Time's Cycle (Cambridge, Mass : Harvard University Press, ), capitolul Rossi, The Dark Abyss, capitolul Abisul întunecat al timpului imaginația; dimpotrivă, această imaginație le-a influențat în mod tangibil percepția asupra credințelor tradiționale Interpretându-i pe Barnet și Vico în acest fel, putem vedea în ei figuri cheie în transformarea imaginarului cosmic Cu alte cuvinte, putem urmări cum ceea ce considerăm astăzi imaginarul cosmic modern începe să determine sentimentele și credințele lor religioase Munții pământești i se păreau lui Barnet "ruinele unei lumi moarte" Ei au mărturisit despre "splendoarea naturii, așa cum vechile temple și amfiteatrele ruinate ale romanilor ne determină să ne gândim la măreția acestui popor" Ruinele ne servesc ca una dintre căile de acces la vremuri străvechi, ne leagă de trecutul irevocabil dispărut, de o lume parțial pierdută care a existat într-un fel de amurg Când ruinele ne provoacă emoție, simțim un sentiment de pierdere, apreciem măreția, simțim și trecătoarea ei Ne plonjăm în timp, simțindu-ne acut incompletitudinea în el Cu asemenea sentimente figurile Renașterii au contemplat "templele și amfiteatrele romanilor" Faptul că acum simțim același lucru în fața lumii naturale arată că în noi s-a format un alt simț al timpurilor străvechi și că pentru noi există un adevăr profund și captivant în a vedea această lume nu ca neschimbată, ci ca evoluând În cartea lui Barnett, acest adevăr a luat forma unei imagini a căderii, a distrugerii catastrofale a lumii noastre ca urmare a pedepsei pentru păcatele omenirii Aici se formează un nou imaginar cosmic, chiar dacă formele sale ulterioare se dovedesc a fi semnificativ diferite Aceleași ruine ne pot lovi într-un mod diferit Suntem uimiți de măreția lor În acești munți, deșerturi și oceane, vedem o imensitate extraterestră și uimitoare care ne transformă în pitici, ne depășește înțelegerea și nu pare să aibă deloc nevoie de noi Dar dovezile existenței lui Dumnezeu din aranjarea oportună a universului, comună pentru apologeticii de atunci, sunt concentrate pe faptul că lumea noastră a fost creată pentru a ne satisface nevoile Ei descriu natura ca fiind ordonată, inteligibilă și prietenoasă cu oamenii, mai mult ca o grădină decât ca o sălbăticie necultivată Imaginea lui Barnet asupra lumii contrazice direct acest mod antropocentric de a căuta prezența divină în natură Dar ea Îl descoperă pe Dumnezeu într-un mod diferit: Mi se pare că cele mai maiestuoase fenomene ale naturii sunt cele mai plăcute de contemplat; după vasta boltă a cerului și acele spații nesfârșite în care locuiesc stelele, nimic nu-mi face plăcere mai mare decât întinderea mării și înălțimile munților pământești În înfățișarea acestor lucruri există ceva maiestuos și înalt, care ne inspiră cu gânduri și patimi mari; în astfel de cazuri, ne amintim în mod firesc de Dumnezeu și măreția Sa Ca tot ceea ce ne amintește, chiar și puțin, de INFINIT, Vârsta seculară ca tot ceea ce depășește capacitatea noastră de a înțelege, aceste lucruri ne umplu și ne depășesc mintea cu excesul lor, aducând-o într-o stare plăcută de stupoare și admirație De fapt, Barnet se referă aici la ceea ce ar fi numit "sublim" în secolul al XVIII-lea Vico, după cum am văzut, deschide calea către o explicație a modului în care oamenii s-au ridicat de la starea naturii la omul propriu-zis Dar aceasta nu este o concesie forțată pentru a salva adevărul poveștii biblice Mai degrabă, este o manifestare a unei noi înțelegeri a Providenței, capabilă să-i conducă din nou pe acești orbi, din cauza propriilor pasiuni limitate, ființe, către civilizație și umanitate Lumea popoarelor păgâne își restabilește ordinea, pentru că "un anumit sentiment sau instinct al umanității a reunit și a unit oameni sălbatici" Vico încearcă să urmărească geneza omenirii din natura inferioară, adică să investigheze ceva care este probabil imposibil de înțeles pe deplin și cu siguranță imposibil de înțeles din punctul de vedere al unei viziuni raționale a acțiunilor umane Acesta este, în cea mai mare parte, modul în care Vico este perceput astăzi - ca unul dintre liderii reacției împotriva explicației superficial raționaliste a acțiunilor umane În centrul teoriei sale este un mister chiar în inima cosmosului: cum se face că inteligența, conștiința, ordinea civilizată au apărut dintr-o stare de absență? Vico introduce un alt fel de trecut străvechi decât cel pe care ni-l dezvăluie ruinele: acesta ne duce înapoi la întuneric, la "abisul întunecat" care precede lumina Deci, am găsit trei teme la acești doi autori Prima dintre ele se referă la ruine și la vremuri străvechi; a doua - la "sublim", a treia - la originea întunecată a omenirii, opusă razei de lumină care este oferită de primul capitol al Cărții Genezei și, la prima vedere, ajunge chiar în fundul fântânii Astăzi, toate aceste subiecte au intrat în imaginarul nostru cosmic și fiecare dintre ele contrazice una dintre proprietățile fundamentale ale fostului imaginar Dar nu le putem considera ca simple produse secundare ale descoperirilor științei moderne Mai mult, dacă ne gândim la originile progresului științific, este mai probabil să ajungem la concluzia că a fost o schimbare în imaginația noastră care a dus la apariția acelor teorii științifice pe care le recunoaștem astăzi Schimbarea ideilor despre univers a fost unul dintre cei mai puternici factori de aici Și, poate mai important, nu putem considera aceste noi forme de imaginație morală ca fiind pur și simplu rezultatul schimbărilor științifice propriu-zise Într-adevăr, noile teorii științifice au subminat vechea imaginație morală centrată în jurul ideii de cosmos și cronologie biblică Dar acest fapt în sine nu a determinat personajul Ibid , pp - Ibid , p Abisul întunecat al timpului ter noi răspunsuri la lărgimea și profunzimea timpului Distrugerea semnificațiilor vechi nu este suficientă pentru a crea altele noi Deci, mai trebuie să stabilim care au fost aceste noi semnificații și ce anume le-a determinat să apară Să încercăm să explorăm acest lucru, luând ca exemplu aspectul "sublimului" Sentimentul a ceea ce Barnet numește "excesiv" a fost cauzat de nemărginirea cerului, a munților înalți, a oceanului nesfârșit, a deșertului de nepătruns În ceea ce privește peisajul terestru, era vorba despre sălbăticie necultivată Dar, până la urmă, pământul cultivat corespundea mai ales ideii de "cosmos" moștenit de la antici Era în deplină armonie cu normele de ordine înscrise în însăși etimologia acestui cuvânt Din acest punct de vedere, locurile sălbatice și deșertice ar putea fi percepute ca ceva incomplet, adică nu tocmai în acord cu ideile de ordonare În Babilonul antic, "zonele sălbatice necultivate erau asemănate cu haosul; ele reflectau încă indivizibilitatea și lipsa de formă a lumii dinaintea Creației De aceea, în momentul stăpânirii unei astfel de zone, adică în momentul începerii folosirii ei, se făceau ritualuri care reproduceau simbolic actul Creației: teritoriul necultivat este mai întâi "cosmizat", și abia apoi populat " Prin urmare, "a se instala pe un pământ nou, necunoscut, necultivat echivalează cu un act al Creației" Ceva asemanator s-a intamplat in Europa in Evul Mediu, cand ordinele religioase s-au mutat in paduri salbatice sau in deserturi, transformandu-le in teritoriu cultivat În epoca carolingiană, călugării unor astfel de mănăstiri pretindeau că au reușit să transforme "deșertul cândva cumplit cu fiare sălbatice" într-o "țară frumoasă potrivită pentru om" (Horndae quondam solitudines ferarum pips amoenissima diversiora hominum) Uneori, o astfel de lucrare a fost concepută ca o creație a lumii, ca o participare umană la lucrarea lui Dumnezeu Este clar că ideea participării umane la cauza lui Dumnezeu a rămas la fel de influentă în cultura Renașterii Sir Matthew Gale a vorbit despre om ca fiind "viceregele marelui Dumnezeu al Cerului și al Pământului din această lume de jos, ispravnicul său, villica, executorul judecătoresc și fermierul său în această fermă minunată a lumii de jos", a cărei sarcină este să o lucreze astfel încât ea nu se întoarce la o stare de sălbăticie John Ray a văzut și vocația omului de a împiedica lumea să se întoarcă în starea de "Scythie barbară și neospitalieră, fără case, plantații, câmpuri și vii sau America aspră și sălbatică, locuită de indieni goi și leneși" Referirea mai sus citată la "deșertul odată îngrozitor cu animale sălbatice" dezvăluie o altă latură a naturii sălbatice în percepția anterioară Ea Clarence Glackeru Traces op the Rhodian Shore (Berkeley: University of California Press, ), p Glacken este citat în Mircea Eliade, Cosmos and History (New York: Harper, ) Glacken, Urme pe malul Rhodian, pp - Ibid , pp , Vârsta seculară nu era doar ceva incomplet, ci și locuința forțelor periculoase: nu numai animale, ci și atrocitățile întruchipate în ele, precum și demoni și spirite rele Natura sălbatică a arătat nu numai incompletitudinea, ci și căderea; nu era doar un alt element din planul divin, ci ceva opus acestui plan În această perspectivă, puterea sfântului călugăr din pustie nu s-a manifestat în transformarea ei, ci în îmblânzirea fiarelor sălbatice Viețile sfinților sunt pline de povești ale anahoreților care îmblânzeau animale periculoase (Sf Antonie, Sf Ieronim și, bineînțeles, Sf Francisc) Este demn de remarcat faptul că ideea naturii sălbatice ca sălaș al demonilor este caracteristică nu numai creștinismului Grecii credeau că în astfel de locuri trăiau Pan, satiri și centauri; folclorul multor alte popoare le locuiește cu troli, duhuri rele etc Dar pentru creștini, un astfel de loc are un dublu sens, pentru că în deșert, departe de pământul cultivat și de societate, omul îl poate întâlni pe Dumnezeu Poporul lui Israel a părăsit Egiptul pentru a se închina lui Dumnezeu în pustie Hristos a petrecut patruzeci de zile în pustie după ce a fost botezat Acest ultim eveniment dezvăluie un dublu sens și pentru că în pustie Hristos a fost ispitit de diavol Trecerea dincolo de "lumea prea umană" poate fi o condiție pentru întâlnirea cu Dumnezeu, dar în același timp un astfel de pas deschide personalitatea la acțiunea tuturor acelor forțe distructive pe care această ordine le înfrânează Lupta cu demonii în locuri pustii este un motiv constant în viața sfinților În concepțiile tradiționale creștine despre cosmos, sălbăticia este fără formă și demonică Prin urmare, nu este de mirare că prima reacție la deschiderea cosmosului și transformarea lui într-un univers infinit a fost frica și groază Kepler și-a exprimat "groarea secretă și ascunsă" în fața spațiului infinit al lui Bruno, în care "ne simțim pierduți" Toată lumea își amintește strigătul care a scăpat din inima lui Pascal: Le silence eternei des espaces infinis m'effraye* Q Cum a apărut această schimbare? De ce "sublimul" s-a dovedit a fi una dintre categoriile centrale ale esteticii secolului al XVIII-lea? Dezvoltarea acestui proces nu a fost directă În primul rând, oroarea a fost neutralizată de dezamăgirea lumii și de formarea unui eu izolat Purtătorul minții detașate nu mai era deschis către tăcerea eternă a spațiului nemărginit străin Demonii au fost "alungați" din locuri sălbatice, iar legende teribile legate de ei au fost expuse de gânditorii umaniști Munți și câmpii ale armoniei Ibid , p Roderick Nash, Wildemess and the American Mind (New Haven: Yale University Press, ), pp - Sunt îngrozit de liniștea veșnică a acestor spații (fr ) Rossi, Abisul întunecat, p [Rus trad : Blaise Pascal, Gânduri, capitolul : Locul omului în sânul naturii: două infinite, fragment ] Abisul întunecat al timpului roved, incluse într-un singur spațiu organizat de hărți și teorii științifice Dar groaza revine, deși la un alt nivel Simon Schama arată cum, la sfârșitul secolului al XVII-lea, imaginea măreții străine și periculoase a munților reapare în pictură: viața umană se regăsește din nou între stânci teribile și stânci ale credinței" Totuși, acum groaza devine într-un anumit sens plăcută Schama citează un englez care a călătorit în Alpi la sfârșitul secolului al XVII-lea I s-a părut că "plimba" la propriu de-a lungul marginii morții Sentimentul tuturor acestor lucruri mi-a trezit dulce groază, bucurie teribilă; Am tremurat în același timp și am experimentat o plăcere infinită Puțin mai târziu, Joseph Addison va spune: "Alpii abundă cu atâtea abisuri și chei, încât umplu sufletul cu un fel aparte de groază plăcută și sunt una dintre cele mai ciudate și nearmonioase priveliști din lume " Cum poate fi explicat acest lucru? Parțial - tot aceeași dezvoltare a unui "eu" izolat Moda pentru filme precum Titanic arată că ne putem bucura de contemplarea unui pericol teribil, atâta timp cât acesta nu ne amenință pe noi înșine Când vine vorba de oroarea unor munți abrupți și puternici, distanța care separă contemplatorul detașat de ei îndeplinește aceeași funcție ca o ședere în siguranță într-un cinema cald, când privitorul privește cu plăcere moartea Titanicului, luând sute de oameni cu el la un mormânt apos Desigur, aceasta face parte din istoria noastră Atât Burke, cât și Kant consideră că securitatea personală este o condiție prealabilă necesară pentru bucuria estetică a sublimului Dar aceasta este departe de întreaga poveste Sublimul ne poate da un fior plăcut, dar într-o stare de sine izolat, de multe ori trăim un ușor fior în care strămoșii noștri au experimentat o frică reală (gândiți-vă la filmele de groază despre vrăjitoare și posedați) Dar asta încă nu ne explică locul pe care natura sălbatică îl ocupă în imaginația noastră morală Cum să-l înțelegi? În opinia mea, aceasta poate fi interpretată și ca o reacție împotriva sinelui modern izolat În capitolul anterior, am menționat diferitele manifestări ale negative Simon Schama, Peisaj și memorie (New York: Knopf, ), pp - Ibid , p Ibid , pp , Edmund Burke, A Philosophical Inquiry into the Origins of ourldeas of the Sublime and Beautiful (Londra: R and J Dodsley, ), Cartea GV, capitolul vii; Immanuel Kant, Kritik der Urteilskraft, Berlin Academy Edition (Berlin: Gruyter, ), Bând V, S [Rus trad : Edmund Burke, Cercetări filozofice despre originea ideilor noastre despre sublim și frumos [ ], Moscova: Art, ; Immanuel Kant, "Critica facultății de judecată", decret, soc , Vol , p ] Vârsta seculară o reacție la eul izolat și la înțelegerea antropocentrică a ordinii în deismul providențial și umanismul exclusiv Pentru mulți, acest lucru părea să restrângă orizontul spiritual al vieții umane Preocuparea pentru binecuvântările vieții și prosperitatea într-o lume special adaptată pentru a satisface aceste nevoi, precum și respingerea "entuziasmului" au făcut viața prea superficială, a lipsit-o de profunzime și sens; a exclus izbucnirile de devotament și sacrificiu de sine, a negat dimensiunea eroică a existenței noastre, ne-a închis într-o idee prea roz despre soarta umană, unde nu mai există tragedii, pierderi ireparabile, suferințe fără sens, cruzime și groază Există mai multe direcții în care oamenii au încercat să atace viziunea dominantă asupra activității și ordinii umane, ordinea pe care s-a construit o mare parte din civilizația economică și politică europeană Desigur, nu toți criticii l-au atacat pe toate fronturile, dar ceea ce au împărtășit a fost sentimentul unui anumit tip de pericol care ne amenință în cultura noastră Conform acestui punct de vedere, s-ar putea să fim tentați să stabilim granițe prea înguste pentru viața noastră, să fim preocupați doar de un set restrâns de obiective pe care ni le-am propus Așa că ne închidem de alte obiective mai înalte Acestea din urmă pot fi considerate date de ceva din afara noastră (Dumnezeu, natura în ansamblu, sau umanitatea), sau cele care vin tot din noi înșine, dar ne induc la măreție, eroism, abnegație, devotament față de aproapele Acum toate astfel de impulsuri sunt suprimate sau negate Ca urmare, s-a răspândit ideea că remediul pentru o astfel de boală poate fi unul dintre aceste obiective mai largi, rupând cercul îngust al egocentrismului nostru Mica noastră lume a vieții trebuie să se deschidă către ceva mai înalt Învelișul protector al autoizolării noastre trebuie spart din exterior, chiar dacă ceea ce este eliberat în acest caz aparține de fapt propriului nostru eu mai autentic Acesta este tocmai sensul moral al sublimului Pentru cei, în special, care au atacat pe linia glorificării eroismului, care s-au ferit de ideea netezită a vieții care ascundea partea întunecată a creației, a fost oroarea sălbăticiei și a spațiilor nesfârșite care s-au trezit din preocupări meschine egoiste, inspirând ei cu dorinta de ceva mai inalt Burke credea că oroarea și durerea (atâta timp cât sunt sub un anumit prag) sunt plăcute, deoarece permit organelor noastre mai fine să funcționeze Kant, bazându-se pe Burke și evitând în același timp tendințele strict fiziologice ale teoriei gânditorului irlandez, susține că spectacolul forțelor irezistibile ale naturii, cărora nu li se poate rezista (de exemplu, vulcanii sau cascadele) trezește în noi conștiința ființelor noumenale care stau deasupra tuturor acestor lucruri Aceasta este strâns legată de ceea ce am definit în capitolul anterior drept a treia ramură a celei de-a doua linii de critică a sinelui izolat (III ) Abisul întunecat al timpului realitatea pur senzuală, la fel cum, în acest tărâm al senzualului, fenomenele naturale formidabile se ridică deasupra mizerabilului nostru "eu" fenomenal Sensul moral al sublimului poate varia în funcție de ceea ce este considerat scopul nostru cel mai înalt, dar în general corespunde fricii de egocentrizare excesivă trăită de sinele izolat, preocupat de scopuri exclusiv umane Spectacolul a ceva "nemăsurat", uriaș, uimitor, de neînțeles, care provoacă frică și chiar groază, a distrus această autoizolare, această auto-absorbție, redându-ne în noi un sentiment a ceea ce este cu adevărat important - ar putea fi infinitatea lui Dumnezeu ( Barnet), sau vocația noastră morală suprasensibilă (Kant), sau (în gânditorii de mai târziu) capacitatea noastră de a afirma eroic un adevăr - adevărul eternei întoarceri - în fața unei lumi care nu are niciun scop Același lucru îl putem vedea într-un alt exemplu, care reflectă și o nouă atitudine față de fauna sălbatică În Sham găsim câteva pagini interesante despre evoluția ideii de Arcadia, care a fost întotdeauna undeva la granița dintre natura sălbatică și cea cultivată, transformându-se în mod repetat dintr-o "grădină" într-un "deșert" și invers La început, probabil că era o sălbăticie, unde trăiau Pan și Silenus, sălbăticia ei implica dorințe animale și deznădăjduirea completă a "naturii" Dar a existat și o versiune mai blândă a Arcadiei lumii pre-agricole: era un pământ care dădea destule fructe și cereale fără nicio muncă umană, un pământ în care animalele sălbatice nu prezintă niciun pericol - ceva asemănător epocii idilice a lui Saturn, care Virgil descrie în "Eglogile" sale În timpul Renașterii, Arcadia a devenit și mai mult ca o grădină Dar în secolul al XVIII-lea a existat o reacție când grădinile au ajuns să fie apreciate pentru sălbăticia și dezordinea lor "Pluțenia și grația" erau acum plasate sub "un amestec de grădină și pădure" Pentru raționamentul nostru actual, ceea ce este important aici nu este doar faptul restabilirii valorii faunei sălbatice (ceea ce era de așteptat într-o eră a sublimului) Dar acest interes pentru tradiția arcadiană ne arată o altă diferență semnificativă Fascinația față de ideea Arcadiei în lumea antică târzie a reflectat o dorință de întoarcere la natură, o dorință care a apărut în lumea elenistică, probabil pentru că în această etapă viața urbană/politică a devenit atât de complexă, atotcuprinzătoare și plină de intriga că oamenii au început să viseze la o evadare din ea Dar acest zbor, așa cum este descris, de exemplu, de Virgil în Geogrics and Eclogues, se dovedește a fi o fugă de la viciile orașului către o viață mai simplă și mai sănătoasă Totuși, după , semnificația sălbăticiei nu este că ne oferă un mod alternativ de viață Probabil a avut și ea asta Burke, Philosophical Inquiry; Kant, Kritik, pp - Schama, Peisaj și memorie, capitolul Vârsta seculară sensul este pentru un grup mic de protestatari împotriva relelor civilizației moderne Însă interesul principal al modernității în sălbăticie se află pe un cu totul alt plan: menținerea contactului cu natura, deschiderea către ea trezește sau întărește în noi ceva care ne permite să trăim o viață corectă, potrivită, pe care, totuși, vrând-nevrând o avem să conducă aproape exclusiv în interiorul civilizației" Sălbăticia nu este un "loc de reședință" alternativă la "oraș", deși încă de multe ori presupunem, în spiritul lui Vergiliu, că mediul rural (cultivat) ne poate oferi o astfel de oportunitate Mai degrabă, această natură sălbatică ne comunică sau ne transmite ceva care ne motivează să ducem o viață mai bună acolo unde trăim deja Și astfel, noul simț al naturii trece dincolo de grădina bine organizată, care a fost întotdeauna gândită ca un fel de microcosmos, chiar dincolo de grădina englezească și văile elvețiene făcute celebre de Rousseau, unde natura sălbatică se învecinează cu locuințele oamenilor Acum sentimentul naturii ajunge în sfârșit pe vârfurile neospitaliere ale munților, unde contemplăm cu evlavie o infinitate care pare indiferentă vieții umane Ramon de Carbonier a călătorit în aceste părți, iar cărțile sale au devenit o expresie vie a admirației pentru măreția vârfurilor necucerite Ele ne indică locul nostru în fața timpului de neînțeles: Tout concourt a rendre Ies meditations plus profondes, ă leur donner cette teinte sombre, ce caractere sublime qu'elles acquierent, quand l'âme, prenant cet essor qui la rend contemporaine de tous Ies siecles, et coexistante avec tous Ies etres, plane sur l'abîme des temps (Toate împreună fac reflexiile mai adânci, le dă acea umbră tristă, acel caracter sublim pe care îl dobândesc atunci când sufletul, ridicându-se la o înălțime care îl face co-prezent cu toate epocile și cu toate ființele, se înalță deasupra abisului timpului ) În plus, încă din secolul al XIX-lea, europenii au fost profund afectați de natura sălbatică a Americii Chateaubriand vorbește despre rătăcirile sale în nordul statului New York astfel: "În zadar, imaginația noastră încearcă să hoinărească liber peste câmpiile cultivate [ale Europei], dar în această regiune deșertică sufletul se ascunde de încântare și se pierde printre pădurile nesfârșite să se amestece și să fuzioneze cu măreția sălbatică a Naturii Americanul Tadeusz Mason Harris scrie despre călătoria sa în Ohio de sus: "Acolo, în întunericul și liniștea pădurilor nesfârșite, există ceva care ne cufundă spiritul în uimire În singurătate profundă, singuri cu natura, comunicăm cu Dumnezeu " "Trăsăturile maiestuoase ale naturii sălbatice inspiră imaginația și ridică gândul, care devine mai demn și mai nobil " "SUBTILUL ÎN NATURĂ ne prinde atunci când ne inspiră uimire și ne încântă atunci când înalță și deschide sufletul " Îi face ecou un altul Charles Rosen, "Now, Voyager", în The New York Review of Books, noiembrie , p Abisul întunecat al timpului American: "Cât de mari sunt beneficiile singurătății! Cât de maiestuoasă este tăcerea energiilor naturale mereu active! Există ceva în chiar numele sălbăticiei (lucului) care ne poate vrăji urechile și ne poate alina spiritele Există religie în ea" Nash notează ceea ce el numește "ambivalența" multor entuziaști ai vieții sălbatice De exemplu, reverendul Harris, care a simțit că este în comuniune cu Dumnezeu în Upper Ohio, a experimentat, de asemenea, "pădurile pustii" ca fiind apăsătoare și amenințătoare uneori "Există ceva revigorant în sentimentul când un călător, trecând prin ținuturile necultivate, iese din adâncul singurătății într-o țară deschisă, plăcută, cultivată" Harris a fost încurajat de vederea satului care a apărut în aceste "desișuri pustii": "Când vedem prosperitate și prosperitate care au apărut din adâncurile pădurilor sumbre, ce lecție învățăm despre bunele intenții ale Providenței!" Dar această ambivalență nu trebuie înțeleasă ca o contradicție Așa putem gândi astăzi, când amploarea cultivării amenință însăși existența terenurilor necultivate Dar pe vremea lui Harris nu a existat niciun conflict Încântarea în sălbăticie nu includea găsirea unui loc alternativ pentru o viață mai bună în ea Importanța lui stătea în altă parte: ne-a oferit un strop de ceva mai înalt, ceva de care puteam să pierdem cu ușurință din vedere Pentru a acționa asupra noastră în acest fel, natura sălbatică trebuia să fie "nelocuită" și "deșertică", teribilă și amenințătoare După cum a spus un american, Adirondack reprezintă "confuzie, groază, sublimitate, putere și frumusețe" și, prin urmare, acești munți ne pot vorbi despre Dumnezeu, servi ca "un simbol al atotputerniciei sale" Deci, sublimitatea sălbăticiei a fost, printre altele, în alteritatea ei, în inospitalitatea ei față de oameni, în faptul că este cu adevărat imposibil să trăiești în ea Dar a fi deschis față de ea ne permite să trăim în mod corespunzător în afara ei Tocmai acesta este sensul aforismului lui Thoreau: "Conservarea lumii este în sălbăticie" Olschläger povestește despre impresia pe care o avea Muntele Ctaadn din Maine asupra Thoreau Pentru Thoreau, acesta a fost un șoc, probabil că nu se aștepta ca această experiență să fie atât de periculoasă: Probabil, mi-am dat seama cel mai pe deplin că înaintea mea era natura primordială, neîmblânzită când am coborât Dar nu am văzut încă Natura pură, dacă nu am văzut-o atât de uriașă, posomorâtă și inumană Natura aici era ceva uneori sălbatic și teribil, deși frumos Nu era o grădină umană, ci un glob virgin Omul nu avea nimic de-a face cu asta Era Materie, nemărginită, groaznică - nu Mama noastră Pământ despre care am auzit, nu pământul pe care călcăm și în care vom fi îngropați - nu, era ceva prea familiar chiar și pentru Op din Nash, Wildemess and the American Mind, capitolul Ibid , pp - Vârsta seculară pentru a permite oasele umane să fie așezate aici - aceea era casa Necesității și Soartei Era un loc de păgânism și rituri superstițioase în care oamenii ar trebui să trăiască, mult mai asemănător cu stâncile și animalele sălbatice decât suntem noi Sensul celebrului aforism al lui Thoreau este că, în ciuda ostilității naturii față de oameni, și poate tocmai din această cauză, trebuie să trăim în contact cu această forță inumană dacă vrem să trăim bine, "să trăim profund și să ne bucurăm pe deplin de viața noastră" , spre deosebire de "masa umană", care "trăiește într-o stare de disperare liniștită" Natura este sursa eternă a vieții noastre, de la care nu ne putem îndepărta "Nu sunt în stare să mă împac cu pământul? Eu însumi nu sunt parțial frunze și humus vegetal?" Am luat în considerare sensul sublim și moral al sălbăticiei în contextul deficiențelor percepute ale antropocentrismului modern și al necesității de a restabili contactul cu o putere superioară În cadrul analizei tocmai propuse a percepției sălbăticiei ca non-uman, putem considera sublimul într-un focus mai restrâns: adesea se opune sentimentului vieții ca fiind prea gol și antropocentric, mai precis, gol, deoarece antropocentric Antropocentrismul a fost rezultatul a ceea ce am numit "deism providențial" (unul dintre cele mai importante aspecte ale a ceea ce este denumit în mod obișnuit pur și simplu deism) Această atitudine, printre altele, a fost dezvoltată în sfera aceleiași apologetici pe care am discutat-o mai sus și care s-a ocupat în primul rând de dovezi ale existenței lui Dumnezeu din structura oportună a lumii Desigur, argumente similare au fost folosite în epoca precreștină Platon îi respinge cu ajutorul lor pe cei care cred că lumea vine din "întâmplare și necesitate" ("Legile") Dar aproape niciodată nu s-a spus că scopul ordinii mondiale este exclusiv beneficiul ființelor umane Augustin, de exemplu, argumentează: "În consecință, creaturile îl laudă pe Creator, indiferent de comoditatea sau inconvenientul nostru, ci din cauza propriei lor naturi " Apologeții moderni au încercat și ei să raționeze în acest fel Dar, de fapt, s-au concentrat pe beneficiile pe care universul le oferă ființelor umane Într-un fel, această schimbare era inevitabilă De îndată ce am încetat să simțim și să "experimentăm" cosmosul ca un recipient al forțelor spirituale, de îndată ce am avut nevoie să-i dovedim originea divină prin structura sa actuală, argumentul nostru s-a concentrat inevitabil pe sensul pe care cosmosul îl are pentru ființe umane Barnet distruge acest model prezentând munții ca ruine Op Citat din: Mach Oelschlaeger, The Idea of Wildemess (New Haven: Yale University Press, ), p Ibid , pp - , Glacken, Urme pe malul Rhodian, pp - Abisul întunecat al timpului Pământul primordial, care nu mai sunt percepute ca ajutând oamenii, ci ca ceva inospitalier și care amenință viața umană Pentru a-i răspunde lui Barnet, avem nevoie de argumente care să arate de ce Dumnezeu a trebuit să creeze munții Se pot face astfel de argumente De exemplu, întregul ciclu hidrologic necesită prezența înălțimii și a zonelor joase - în caz contrar, cum ar curge apa în râuri, irigarea pământului? Dar înclinarea axei pământului? Acesta are, de asemenea, un răspuns minunat Dar ce zici de insecte, păianjeni etc ? O astfel de poveste continuă, dobândind din ce în ce mai multe detalii, și până la urmă devine ridicolă Dumnezeu se dovedește a fi un părinte agitat care, de dragul bunăstării și al confortului nostru, se gândește personal la fiecare detaliu al creației Protestul nu a întârziat să apară, deși a fost adesea exprimat de oameni precum Voltaire, care încă credea în ordinea rațională a universului în ansamblu, dar nu putea accepta detaliile ridicole și, cel mai important, nu se putea împăca cu lipsa oricărui loc pentru tragedie în această imagine generată de viața însăși, cum ar fi infamul cutremur de la Lisabona Între timp, înțelegerea anterioară a lumii așa cum a fost creată de Dumnezeu a fost invulnerabilă la astfel de atacuri, deoarece istoria evenimentelor pământești din timpul secular era atunci indisolubil legată de cursul timpurilor mai înalte Lucrurile și evenimentele timpului nostru au avut o adâncime în eternitatea divină, o adâncime pe care au pierdut-o când simțul acelei eternități a încetat În plus, era de la sine înțeles că Dumnezeu are și alte scopuri în legătură cu noi în afară de bunăstarea noastră (de exemplu, pedeapsa - atât ca recompensă, cât și ca măsură "educativă") Și era destul de evident că nu putem înțelege toate acestea până la capăt cu propria noastră minte Prin urmare, majoritatea argumentelor moderne bazate pe structura universului erau pur și simplu de neconceput în vremurile de demult Ele au apărut doar în contextul științei post-galiliane și post-newtoniene, care spera să măsoare Providența divină prin propriile sale metode Semnificația morală a sublimului, precum și cea mai mare parte a imaginarului cosmic după secolul al XVIII-lea, poate fi văzută ca o reacție la această îngustime antropocentrică Cu toate acestea, o astfel de reacție nu putea fi o simplă întoarcere în trecut Un sentiment de profunzime nu poate fi găsit în eternitate dacă eternitatea în sine nu mai este percepută ca ceva real Acum acest sentiment se găsește în infinitul spațiului și în abisul timpului Prezența unei dimensiuni mai mult decât umană în Dumnezeu nu mai pare de la sine înțeleasă, dar se dezvăluie în alteritatea terifiantă a munților și a pâraielor învolburate Și ei, la rândul lor, pot fi înțeleși în termenii lui Dumnezeu și a creației lumii, dar aceeași experiență a percepției lor ne poate îndrepta într-o altă direcție Până acum, discuțiile mele au vizat în principal sublimul Dar până la urmă, abisul întunecat al originii descris de Vico ne dezvăluie și o adâncime similară Există o legătură cu III Vârsta seculară umanitatea Și aici ieșim din adâncurile realității non-umane și menținem o anumită legătură cu aceasta Secolul al XVIII-lea, explorând misterele evoluției umane, l-a urmat pe Vico, deși nu neapărat sub influența sa Și, prin urmare, de exemplu, teoriile limbajului din secolul al XVII-lea, să zicem, ale lui Locke și Hobbes, explică în primul rând funcția limbajului, rolul său în viața umană, în timp ce teoriile secolului al XVIII-lea încearcă, de asemenea, să clarifice modul în care oamenii în general, au devenit creaturi înzestrate cu limbaj și prin ce etape au trecut în acest proces Același lucru poate fi văzut la Condillac, Warburton, Herder, Rousseau, Hamann și alții După cum subliniază Rossi, nu putem evalua aceste teorii ale genezei ca fiind pur lingvistice; ele fac întotdeauna parte din teoria generală a modului în care am ajuns să fim pe deplin umani Rețineți că această linie de dezvoltare poate fi reprezentată și ca o istorie a progresului științific condus de noi fapte antropologice obținute pe continente nou descoperite Cu toate acestea, ar trebui să ne fie clar că și aici istoria științei a fost indisolubil legată de transformările imaginarului moral De exemplu, disputele antropologice privind originea limbajului dintre Condillac, pe de o parte, și Herder și Rousseau, pe de altă parte, au fost legate, fără îndoială, de diferența de evaluare a condiției umane Pentru Condillac, motorul progresului uman este opera minții disciplinate a lui Locke Înaintăm pe măsură ce acceptăm și folosim controlul rațional al lui Locke asupra semnelor pe care le folosim Originea întunecată este lăsată în urmă Între timp, pentru Herder și Rousseau există aici ceva esențial încă de la început: un fel de abilitate expresiv-comunicativă, care poate fi pierdută sau slăbită sau ascunsă de dezvoltarea ulterioară a civilizației Geneza aici nu este lăsată în urmă, ci este ascunsă treptat de "progresul" raționalist Aici teoria genezei este inseparabilă de teoria adâncimii umane, care sunt, de asemenea, amenințate cu negare sau uitare, dar o înțelegere corectă a genezei ne va ajuta să evităm această amenințare Se poate observa cum teoriile de acest fel deschid alte linii de atac împotriva auto-închiderii care caracterizează antropocentrismul prea îngust înțeles Extremitățile superioare respinse de această abordare îngustă aparțin celei mai profunde naturii noastre Această natură trebuie eliberată Vocea ei este înăbușită în noi Acesta este unul dintre laitmotivele acelor curente de romantism care au fost influențate de Rousseau Cele două varietăți de teorie prezentate aici, respectiv, de Condillac și Herder/Rousseau sunt în mod clar legate de cele două interpretări principale ale surselor noastre morale ca interne În primul dintre ele, bunăvoința Rossi, The Dark Abyss, capitolul Abisul întunecat al timpului născut din disciplina unei minți detașate care ne separă de interesele noastre private; în timp ce conform celei de-a doua interpretări, trebuie să redescoperim sursa "simpatiei" în adâncul propriei noastre fiinţe În cazul sublimului, ceva mai mare decât noi înșine rupe cercul preocupării noastre pentru bucuriile și binecuvântările prea îngust înțelese ale vieții Aici impulsul vine din exterior Când vine vorba de restabilirea profunzimii noastre interioare, descoperirea vine din interior Este clar însă că această situație nu poate fi evaluată conform principiului "ori sau" Pentru mulți, în timpul și după epoca romantică, mișcarea a fost în ambele direcții în același timp Redescoperirea a ceea ce sunt cu adevărat în interior a fost posibilă prin rezonanța cu marele flux de ființă naturală din afara mea În același timp, această rezonanță a fost înțeleasă pe fundalul ideii originii noastre întunecate Nu putem decât să simțim rudenie cu toate ființele vii și chiar cu toată natura, pentru că noi înșine suntem ființe care au apărut din natura vie, care, la rândul ei, a apărut din natura neînsuflețită Herder atrage natura ca pe un mare flux de simpatie, simpatie, pătrunzând tot ce există "Siehe die ganze Natur, betrachte die grosse Analogie der Schopfung Alles fuhlt sich und seines Gleichen, Leben wallet zu Leben" ("Uitați-vă la întreaga natură, uitați-vă la marea analogie a creației Totul se simte în sine și este asemănător, viața răspunde vieții ") Coleridge, care a fost puternic influențat de gândirea germană, exprimă o idee similară: "Totul își trăiește propria viață și noi toți - O viață Același lucru îl găsim și în Wordsworth: "Mișcare și spirit care direcționează / Tot ceea ce gândește, toate obiectele gândirii, / Și pătrunde totul" Hölderlin vorbește despre dorința "Eines zu sein mit Aliem, was lebt, in seiner Selbstvergessenheit wiederzukehren ins AII der Natur" ("de a deveni una cu toate viețuitoarele, de a reveni în uitare de sine în întreaga Natură") Fără îndoială, rădăcinile acestui simț al conexiunii noastre cu fluxul universal al vieții se află în unele concepte cosmice vechi Să ne amintim, de exemplu, ideea neoplatonică a emanării a tot ceea ce există din Unul Dar sentimentul de rudenie a fost mult întărit de ceea ce am numit "originile noastre întunecate" - ideea că umanitatea noastră provine din viața animală pe care o avem în comun cu toate ființele vii Acest sentiment este și mai puternic atunci când ne vedem pe noi înșine ca rezultat al evoluției din aceste alte forme de viață Acesta este motivul pentru care acest sentiment de rudenie a devenit și mai puternic în timpul nostru, deși unele idei despre un dispozitiv oportun și providență divină (pe Johann Gottfried Herder, "Vom Erkennen und Empfmden der menschlichen Seele", în Herders Sămmtliche Werke, ed Bernard Suphan, voi (Berlin: Weidmann, - ), VIII, Op Citat din: MH Abrams, TheMirrorand theLamp (Oxford: Oxford University Press, ), p Tintern Abbey II - Friedrich Holderlin, Hyperion (Frankfurt-am-Main: Fischer, ), Buch I, zweite Brief, S [Rus nep : F Hölderlin, Hyperion Poezie Scrisori Suzette Gontar "Scrisorile lui Diotima" (Scrisori către Friedrich Hölderlin), Moscova: Nauka, ] Vârsta seculară care s-a bazat, de exemplu, chiar și pe Herder), dimpotrivă, s-a retras în plan secund Acest sentiment a devenit unul dintre fundamentele conștiinței ecologice moderne De aceea Thoreau, care a fost creatorul și rămâne încă reprezentantul exemplar al acestei conștiințe, a spus că la Walden Pond a simțit apropierea "sursei eterne a vieții noastre" "Am fost conștient cu o claritate extraordinară de prezența a ceva legat de mine, chiar și în acele poze pe care de obicei le numim sălbatice și sumbre De asemenea, am simțit că cel mai drag și mai uman lucru pentru mine nu este o persoană sau un sătean Prin urmare, mi s-a părut că niciun loc nu mă mai poate surprinde De aici rezultă întrebarea lui Thoreau, deja citată de mine mai sus: "Nu voi putea să mă împac cu pământul? Sunt eu însumi parțial frunze și humus vegetal?" În imaginația morală a naturii pe care o descriu acum, se poate vedea complexitate, tensiune, uneori chiar contradicție Suntem înrudiți cu natura, ea este sursa vieții noastre; de aici și sentimentul că natura ne poate fi mai dragă decât oamenii printre care trăim Dar aceeași natură poate fi "nesfârșită, mohorâtă și inumană" sau ostilă și indiferentă față de noi Contradicția apare pentru că simțim o rudenie cu natura, care în același timp se dovedește a ne fi străină și în altă privință Dar în raționamentul lui Thoreau această contradicție se dezvăluie sub o altă formă În acest caz, suntem legați de toată natura, chiar și în formele ei cele mai sălbatice și mai înstrăinate Descriind muntele inuman Ctaadn, Thoreau spune că "era un loc de păgânism și rituri superstițioase - în care oamenii ar trebui să trăiască, mult mai asemănător cu stâncile și fiarele sălbatice decât suntem noi" Aici sălbăticia este înfățișată ca ceva care poate face parte din noi înșine - și într-adevăr a fost în vremurile "păgâne" străvechi În altă parte, Thoreau pare să vrea să spună că această posibilitate nu se aplică numai trecutului nostru În Walden, el dezvăluie "natura sălbatică" din el însuși când vorbește despre "animalul din noi care se trezește în măsura în care natura noastră superioară adoarme Poate fi reptilă și senzuală și poate că nu poate fi alungată complet de la noi; este ca viermii care trăiesc în corpurile noastre chiar și atunci când suntem vii și sănătoși " E N Wilson în lucrarea sa recentă scrie: "Dacă ar fi să evidențiem o idee atotcuprinzătoare care a pus stăpânire pe întreaga rasă umană în actuala eră post-politică, aceasta ar fi ideea interconectarii tuturor formelor naturale - faptul că noi toți (ființe umane, mamifere, pești, insecte, copaci) trăim pe această planetă, toți depindem unul de celălalt și este puțin probabil să avem șansa pentru o altă viață după mormânt sau după reîncarnare, ceea ce înseamnă că suntem conștienți de responsabilitatea care ne este încredințată în calitate de gardieni ai Pământului Vezi AN Wilson, The Victorians (Londra: Hutchinson, ), p Oelschlaeger, TheldeaofWildemess, p Henry David Thoreau, Walden (Princeton: Princeton University Press, ), pp , ; cit nr: Scha-ma, Peisaj și memorie, p [Rus trad : Henry David Thoreau, Walden, or Life in the Forest (Per Aleksandrova), M : Nauka, ] Abisul întunecat al timpului Pentru Thoreau, acesta este un fapt tulburător, dar nu ne putem îndepărta complet de el Mai mult, încercarea de a nega "sălbăticia" din interiorul și din afara noastră duce la declinul vieții noastre Singurul rezultat al unei astfel de încercări este stagnarea: Cu cât împrejurimile mele sunt mai întunecate, cu atât mai sus de fiecare dată când spiritul meu urcă Dă-mi oceanul, deșertul, sălbăticia! Dorind să mă recuperez, caut cea mai întunecată pădure sau cea mai deasă și nesfârșită mlaștină, care pare de rău augur orașului Intru în această mlaștină de parcă ar fi un loc sacru, un sfânt al sfintelor Aici este puterea și însăși esența Naturii Desișurile sălbatice ascund matricea primordială; același sol este la fel de bun pentru oameni și copaci Popoarele civilizate - greci, romani, englezi - s-au hrănit datorită acestor păduri primitive, care au putrezit de mult acolo unde au crescut Au supraviețuit până când solul lor a fost epuizat Cu atât mai rău pentru cultura umană! Puțin de așteptat de la un popor a cărui matrice vegetală s-a epuizat și care sunt nevoiți să transforme oasele părinților lor în îngrășământ Thoreau vrea să spună că existența, sau vitalitatea, sau creativitatea noastră, depinde nu doar de inumanul din exteriorul nostru - de exemplu, de forțele irezistibile ale naturii necultivate care trezesc eroismul în noi - ci de sălbaticul și subomenul din noi, consoan cu această forţă exterioară inumană Aici trecem mult dincolo de Kant, în care sublimul ne trezește facultatea morală suprasensibilă și unde "cerul înstelat deasupra mea" poate fi conectat cu "legea morală din mine" ca două realități care ne umplu în egală măsură de "surpriză și reverență" Acum ne aflăm mai degrabă în lumea lui Schopenhauer, unde sursa energiei noastre vitale este o voință sălbatică, fără principii, imorală Această idee a înrădăcinării noastre în ceva irațional, întunecat, agresiv și sacrificial a devenit larg răspândită în cultura noastră, parțial sub influența lui Schopenhauer (de exemplu, la Nietzsche sau Thomas Mann), dar și independent de această influență (la Conrad) , Lawrence, Robinson) Jeffers) O astfel de percepție a lumii se găsește în atât de mulți autori și în atât de multe contexte încât este pur și simplu imposibil să le enumerăm pe toate aici Se pare că epoci întregi au fost pătrunse de acest sentiment (de exemplu, Europa de după Primul Război Mondial), și încă nu și-a pierdut puterea Acest set de idei și viziunea asupra lumii asociată cu acestea pot fi parțial explicate în termenii unei revolte împotriva antropocentrismului modern, în special în direcția unei reacții "tragice" la o imagine netezită a vieții în care nu există "Mersul", pp - ; cit Citat din: Oelschlaeger, The Idea of Wilderness, pp - "Două lucruri umplu întotdeauna sufletul cu uimire și evlavie noi și din ce în ce mai puternice, cu cât ne gândim mai des și mai mult la ele, cerul înstelat deasupra mea și legea morală din mine", în Kritik derpraktischen Vemunft, Ediția Academiei din Berlin (Berlin: Walter Gruyter, ), p [Rus traducere: "Critica rațiunii practice", în: Immanuel Kant, decret, soc , Vol , partea : Învățătura rațiunii pure practice despre începuturi, p ] Vârsta seculară locuri de rău, suferință și violență Dar aceste idei sunt, de asemenea, legate de imaginarul cosmic modern În contextul vechilor idei despre cosmos, remediul împotriva perspectivei plate panglossiene a fost întoarcerea noastră în adâncurile eternității și la mânia lui Dumnezeu O versiune actualizată a acestui remediu este încă disponibilă astăzi, dar prezența împreună cu ea (să-i spunem așa) a remediului post-Schopenhauer este acum principalul stimulent care ne determină să apelăm la remedii alternative oferite de credința tradițională Căci faptul că suntem capabili să dăm acest tip de semnificație morală naturii sălbatice din interiorul nostru poate fi înțeles doar într-un univers așa cum este prevazut de imaginarul cosmic modern - un univers care nu trebuie văzut ca structurat și limitat de unii raționali și raționali plan binefăcător, și unde nu putem ajunge la "fund", la însăși temelia lui Dar tocmai un astfel de univers este sursa originii noastre întunecate În acest capitol, vreau să arăt că nu putem înțelege tranziția viziunii noastre asupra lumii de la cosmos la univers dacă ne limităm la a analiza schimbările în atitudinile noastre teoretice Am schimbat cosmosul finit, ordonat și stabil într-un univers infinit și nemărginit, care este în proces de evoluție constantă - ne-am schimbat nu numai pentru că teoriile noastre s-au schimbat, ci în primul rând pentru că înțelegerea directă, pre-reflexivă s-a schimbat, care oferă contextul viziunii asupra lumii acestor teorii Dacă strămoșii noștri, de regulă, și-au perceput lumea ca un container de spirite și forțe și au înțeles-o ca un cosmos neschimbător, ordonat (indiferent dacă au recunoscut vreo imagine mai specifică a acestui cosmos), atunci noi percepem universul ca fiind infinit ( adică de înțeles nu în imaginație, ci poate într-o teorie pur abstractă, inaccesibilă pentru majoritatea dintre noi) și simțim că acest univers se schimbă, evoluează Dacă strămoșii noștri au ignorat cu ușurință acele semne care ne indică aceste două caracteristici - infinitul și evoluția - atunci nu ne mai putem îndepărta de ele Nu este vorba doar despre teoriile predominante care subliniază existența acestor trăsături - deși ele sunt, desigur, una dintre cauzele acestei schimbări Este, de asemenea, despre modul în care vedem și percepem lucrurile Acum ghețarii ne vorbesc despre epoci geologice lungi și despre mișcarea lentă a "gheții" Această nouă percepție a lumii apare deja la sfârșitul secolului al XVIII-lea, de exemplu, la Ramon, în descrierea Alpilor și Pirineilor pe care am citat-o mai sus Trecutul istoric lung al strasului a devenit evident în imaginea diferitelor straturi de roci și gheață, formate în epoci complet diferite Dar modul în care lumea naturală intră în imaginația noastră morală este, de asemenea, importantă și tocmai această schimbare am încercat să o descriu în primul rând în paginile anterioare Trăim acum în natura timpului profund și a spațiului incomensurabil din care am ieșit În multe privințe, acest univers este uimitor și străin pentru noi și, cu siguranță, nemăsurat Abisul întunecat al timpului Pe de o parte, reînvie în noi un sentiment de rudenie și unitate cu lumea Noi aparținem Pământului, aceasta este casa noastră Această percepție servește ca o sursă puternică de conștiință ecologică Înseamnă, de asemenea, că vedem o natură profundă în noi înșine - o natură pe care trebuie să o redescoperim sau poate să o transcendem, dar, în orice caz, descoperim o modalitate de a face față ei prin explorarea originii noastre întunecate Pe de altă parte, părțile incomensurabile și străine ale universului ne pun față în față cu vastul, incomensurabilul și inumanul, iar acest lucru ne poate împinge în direcții diferite Pe cât de sublim, ne poate inspira uimire și, oricât de paradoxal ar suna, prin însăși reamintirea nesemnificației noastre, ne poate oferi ocazia să ne simțim măreția Expresia exemplară a acestei duble conștiințe este imaginea lui Pascal despre trestie; ființa umană din univers are toată fragilitatea unei trestie, dar măreția sa constă în faptul că este o trestie capabilă să gândească Dar, în același timp, putem simți o rudenie cu latura inumană, violentă, neregulată a universului, iar acest lucru ne poate tulbura și/sau schimba complet înțelegerea naturii noastre cele mai profunde, subminând imaginile fericite ale tradiției rousseauiste și leagă ne către forțe sălbatice, imorale, turbulente, de parcă s-ar deschide către viziunea asupra lumii post-Schopenhauer Acest complex de înțelegere non-reflexivă și imaginație morală domină acum civilizația occidentală Ea pătrunde în lumea noastră O vedem peste tot De exemplu, în psihologia post-freudiană, unde mulți resping teoriile lui Freud însuși, dar contextul general de înțelegere în care aceste teorii au sens este ferm înrădăcinat O idee de natură profundă, a cărei urmă am pierdut-o și care probabil va fi greu de recuperat; ideea că ea este cea care trebuie restaurată și înțeleasă, în principal prin repovestirea istoriei noastre; ideea că această natură profundă poate fi oarecum sălbatică și imorală sunt toate modele evidente de autoînțelegere, intuitiv de înțeles de aproape toată lumea, indiferent de ceea ce cred despre anumite teorii, chiar și pentru cineva care, pe baza anumitor principii filozofice, dorește să infirme toată această abordare Marcel Gaucher, în opera sa extrem de profundă , a identificat numeroase origini pentru ideea cheie a inconștientului în aceste contexte Se bazează nu numai pe origini romantice bine documentate: un sentiment al existenței în noi a unor adâncimi încă neexprimate și o idee puternică a continuității tuturor formelor vii În plus, se bazează pe ideea "inconștientului cerebral", care s-a format în timpul secolului al XIX-lea datorită înțelegerii că funcțiile noastre superioare, gândirea, voința, sunt într-un anumit sens un produs al dispozitivului nostru neurofiziologic Marcel Gauchet, L'inconscient cerebral (Paris: Seuil, ) Vârsta seculară Dezvoltarea acestei idei face clar, parcă în miniatură, efectul combinat al numeroaselor schimbări pe care am încercat să le descriu aici În primul rând, se bazează pe o schimbare profundă a modului în care natura lucrurilor este localizată În lumina ideilor vechi despre cosmos, și în special, în lumina ideilor platonice, natura lucrurilor nu era, într-un anumit sens, în sine, ci în structura cosmosului în ansamblu Prin urmare, forma, chiar și pentru Aristotel, nu era complet dependentă de acele lucruri specifice pe care le proiecta Chiar dacă nu putea exista independent în afara încarnărilor ei, ea avea propria ei integritate independentă de ele; era o formă care dădea o formă comună tuturor implementărilor sale specifice Între timp, în lumea dezamăgită, "natura" ca ansamblu de forțe cauzale care determină comportamentul caracteristic unui fel sau altul de lucruri, nu poate fi separată de aceste lucruri nici măcar mental Nu mai are o nișă optică în afara acestor lucruri Este clar că vorbim aici despre însăși schimbarea care a expulzat spiritele din lumea noastră, precum și despre influențe și forțe cauzale semnificative A separat brusc conștiința de realitatea non-mentală Această limită a devenit baza pentru înțelegerea gândirii și a voinței ca autosuficiente, în general, complet clare și de înțeles pentru ei înșiși și, de asemenea, capabile să dobândească independența față de lumea materiei De obicei asociem această poziție cu numele de Descartes Subiectul cartezian și-a pierdut profunzimea inerentă "naturii" ca parte a ordinii cosmice, unde înțelegerea a ceea ce sunt cu adevărat necesită înțelegerea acestei naturi prin studiul structurii cosmosului și al vieții sociale Acum pot face o astfel de descoperire într-un mod pur imanent, printr-o conștiință de sine clară și distinctă Transformarea imaginarului cosmic a subminat această viziune În contextul originii întunecate, subiectul a căpătat o nouă profunzime: în timpul evoluției, în timpul personal, precum și în relația sa cu propria încarnare materială Imaginea carteziană a stăpânirii totale de sine a fost probabil posibilă doar într-o etapă de tranziție între cele două mari viziuni cosmice despre lume: una în care ordinea ideilor determina structura cosmosului și una în care universul era vastul abis în care noi acum trăiesc Cu alte cuvinte, cartezianismul corespundea ideii relativ superficiale a cosmosului care a dominat această perioadă intermediară: era un univers mecanic, aranjat providențial pentru acele suflete a căror destinație cea mai înaltă era altundeva Gaucher arată cum, în secolul al XIX-lea, iese la iveală una dintre fațetele acestei noi profunzimi și anume sentimentul că gândirea și voința noastră sunt generate de funcțiile noastre cerebro-nervose, prin arcul reflex și structura senzorio-motorie a corpului A doua jumătate a secolului al XIX-lea a fost marcată de dominația Am încercat să explic această schimbare în cartea mea Sources of the Seif (Cambridge, Mass : Harvard University Press, ), capitolul , pp - Abisul întunecat al timpului vedere psihofiziologică, care încearcă să localizeze conștiința, gândirea și voința în realizările lor corporale Totuși, așa cum subliniază Gaucher, aceasta nu este doar o schimbare într-o teorie separată Există o schimbare completă în contextul general în care sunt prezentate teoriile, un context care determină ce poate fi gândit deloc și ce întrebări ar trebui puse Legătura gândirii cu substratul ei extern, care pentru Descartes era o relație externă, devine acum o problemă cheie în înțelegerea naturii însăși a gândirii Conform noii concepții, voința conștientă crește din arcul reflex și are o natură în comun cu aceasta Această viziune este mai mult decât o teorie: definește structura unei game întregi de probleme complexe și controversate cu care încercăm și astăzi să le confruntăm În procesul de formare a acestei noi înțelegeri a inconștientului cerebral, descoperirile științifice și schimbările culturale profunde au interacționat și s-au influențat reciproc Toate acestea, combinate cu ideea de repetare a filogenezei în ontogeneză, împrumutată din teoria evoluției, înmulțită de puterea moștenirii romantice, au contribuit la formarea simțului nostru al profunzimii subiectului, opac pentru sine, focalizarea proceselor inconștiente și parțial impersonale, care trebuie să încerce să se redescopere într-un timp incomensurabil originea sa întunecată din starea subumană din interiorul și din exteriorul său În același timp, semnificația morală a naturii, pe care am descris-o mai sus, este, de asemenea, simțită în mod clar și pe scară largă: reverență pentru animale sălbatice, sentiment de rudenie cu aceasta și anxietate ecologică; dorinta de a se recupera in afara oraselor, vizitand natura sau traiind in mediul rural - toate acestea sunt semne tipice ale lumii noastre Suntem încă atrași de bucolicul pe care îl cânta Vergiliu, dar la acesta i-am adăugat respect pentru natura virgină Realitatea este că această percepție a lumii, care în secolul al XVIII-lea era rezervată unei minorități, este acum larg răspândită Desigur, nu toată lumea o mărturisește; întotdeauna există adversari, așa cum au fost ei printre elitele secolului al XVIII-lea Dar toată lumea o înțelege În acest sens, un episod din memoriile lui Tocqueville despre vizita sa în America în este foarte elocvent Un tânăr francez din epoca romantică și un cititor pasionat al lui Chateaubriand, aflat pe teritoriul statului modern Michigan, desigur, și-a dorit să vadă natura sălbatică Dar când Tocqueville a încercat să explice intențiile sale locuitorilor din zonele de graniță pentru a le cere ajutorul, s-a lovit de un zid al neînțelegerii O persoană care dorea să intre în pădurea primordială doar pentru a o contempla - pentru ei era ceva complet lipsit de sens Probabil că acest om a avut un scop secret, cum ar fi exploatarea forestieră sau specularea terenurilor Ibid , pp - , - Ibid , p Vârsta seculară parcele Un decalaj similar în atitudini se găsește în timpul nostru - de exemplu, între tăietorii de lemne din Columbia Britanică și reprezentanții mișcărilor ecologiste Dar tăietorii de lemne de astăzi sunt deja familiarizați cu ecologistii militanti și nu trebuie să explice că astfel de oameni există Această idee poate fi continuată În cultura noastră, călătoria în peisajul rural frumos, pe malul mării sau într-o pădure adâncă a devenit un loc obișnuit Nu există un singur grup social ai cărui reprezentanți să nu le comite sau să nu vrea să le comite Milioane de nord-americani au o a doua casă în mediul rural Cel mai grăitor este că nevoia de a scăpa din orașul supraaglomerat și de a reveni în contact cu natura a dus la apariția suburbiilor, spre care mutarea a devenit masivă Randy Connolly a arătat că ideea suburbiilor din Statele Unite a apărut din dorința de a combina avantajele orașului și ale peisajului rural Acum putem înțelege cum imaginarul cosmic modern a contribuit la răspândirea materialismului Mai mult decât atât, este adesea dificil pentru materialiști să-și imagineze cum ar putea fi altfel Această limită a imaginației materialiste voi încerca să explic în continuare Deocamdată, voi doar să remarc că ar trebui să fie clar din cele spuse deja cum același imaginar ne poate împinge gândirea într-o direcție diferită Legătura cu materialismul este destul de evidentă aici Noul imaginar a făcut ca vechile idei ale cosmosului să fie aproape de neînțeles Cu siguranță, a discreditat ideea biblică a unui spațiu extrem de limitat Universul vast și infinit, sursa originii noastre întunecate, este clar compatibil cu materialismul Se poate adăuga că această idee își datorează dezvoltarea parțial protomaterialismului antic al lui Epicur În cealaltă direcție, totuși, suntem mânați de semnificația morală a universului: un sentiment al naturii noastre cele mai profunde ca un flux care trece prin toate timpurile și rezonează cu noi; experiența deschiderii noastre către ceva mai profund și mai complet prin contactul cu Natura; un sentiment de mister intra-cosmic, care este complet absent în deismul providențial, în apologetica timpului lui Newton și în prelegerile lui Boyle, precum și în viziunea științifică actuală asupra lumii și în majoritatea versiunilor fundamentalismului creștin modern Cu toate acestea, toate cele de mai sus pot fi înțelese în moduri diferite Pentru o discuție despre această problemă, vezi Nash, Wildemess and the American Mind, p Nash citând pe Alexis de Tocqueville, Joumey to America, ed JP Mayer trad George Lawrence (New Haven: Yale University Press, ), p ; și, de asemenea: Democracy in America, ed Phillips Bradley (New York: Knopf, ), volumul , p Această idee este cuprinsă în capitolul al tezei sale nepublicate Dar poate fi găsit și în: Randy Connolly, "The Rise and Persistence of the Technological Community Ideal", Online Communities: Commerce, Community Action, and the Virtual University, ed Chris Werry și Miranda Mowbray (Upper Saddle River, NJ: Prentice Hali, ) Abisul întunecat al timpului Unii pot ajunge chiar la concluzia că este pur și simplu imposibil să înțelegi tot ce s-a spus în cadrul unei viziuni complet materialiste asupra lumii Materialiștii individuali sunt de acord cu aceasta, adăugând în același timp, cu atât mai rău pentru aceste semnificații morale Dar în treacăt, observăm că alți autori încă se străduiesc să înțeleagă aceste fapte din poziții pur materialiste Este la fel de evident, însă, că mulți încearcă să înțeleagă toate acestea într-un alt mod Unii interpretează experiența noastră de a percepe astfel de semnificații din poziții teiste și chiar din poziții ortodox-creștine, așa a interpretat Beda Griffiths experiența sa de epifanie, pe care am citat-o în Introducere Ceea ce este cel mai frapant la imaginarul cosmic modern este că nu poate fi acomodat într-un singur cadru de referință Împinge oamenii în toate direcțiile posibile, de la materialismul (aproape) dur până la ortodoxia creștină, prin fiecare versiune imaginabilă a pozițiilor intermediare Unele dintre aceste poziții, precum cele ale lui Goethe sau (cu alte cuvinte) Emerson, rămân într-un anumit sens explicit religioase, deși nu creștine sau chiar teiste Dar, în general, această varietate de moduri de a contacta natura profundă, sau cu fluxul care trece prin natură, pur și simplu nu se pretează la o clasificare clară Mai departe vom vedea cum dezvoltarea poeticii moderne și a limbajului artei în general a permis oamenilor să exploreze aceste semnificații cosmice, ca și cum s-ar abține de la o prezentare clară a propriei poziții ontologice Astfel, trăsătura caracteristică a imaginarului cosmic modern nu este că a promovat materialismul sau a permis oamenilor să reînvie viziunea spirituală asupra lumii, sfidând materialismul și, ca să spunem așa, să se întoarcă la religie (deși ambele au loc într-adevăr) Cel mai important fapt care este direct relevant pentru studiul nostru este că imaginația modernă a deschis un spațiu în care oamenii se pot rătăci între aceste opțiuni de viziune asupra lumii fără a fi forțați să aleagă clar și sigur pe vreuna dintre ele În războaiele dintre credință și neîncredere, acest spațiu acționează ca un fel de pământ al nimănui, deși s-a extins suficient pentru a deveni o întreagă zonă neutră în care se poate evita complet participarea la ostilități De fapt, acesta este unul dintre motivele pentru care războiul dintre credință și neîncredere în civilizația modernă își pierde treptat amărăciunea de odinioară, în ciuda eforturilor minorităților fanatice O parte din ceea ce s-a spus aici voi încerca să explic mai detaliat în capitolul următor Un univers în expansiune al neîncrederii Crearea acestui nou spațiu liber a devenit posibilă în mare măsură datorită noii interpretări a locului și a sensului artei, pe care epoca romantismului le-a adus cu sine Vorbim despre trecerea de la înțelegerea artei ca imitație, "mimesis" la o astfel de interpretare care pune accent pe creativitate Această schimbare s-a reflectat în ceea ce s-ar putea numi limbajele artei, adică repere cunoscute pe care se pot baza poeții, artiștii etc Să luăm exemplul de la Shakespeare, la care m-am referit deja mai sus: utilizarea relațiilor simbolice dintre om și natură, permițându-ne să trăim pe deplin oroarea deplină a actului de regicid Servitorul din Macbeth relatează evenimente incredibile ca răspuns la o faptă îngrozitoare: noaptea uciderii lui Duncan a fost furtunoasă, "plâns, somn de moarte și voci au fost în aer", iar dimineața nu a venit zorii Înainte de asta, marți, o bufniță oarbă a ciugulit un șoim, iar caii lui Duncan păreau că au înnebunit noaptea, "s-au speriat în tarabele, / Le-a spart și a fugit, parcă / Au plănuit să înceapă un război cu oamenii " Pictura în același mod s-ar putea baza pe obiecte ale istoriei divine și seculare care erau înțelese de toți privitorii, evenimentele și personajele, cărora, ca proprietate integrală, li se atribuia un sens profund: de exemplu, Madona cu Pruncul sau jurământul de Horatii Dar acum trăim de aproximativ două secole într-o lume în care astfel de repere au încetat să mai fie semnificative Puțini cred astăzi în relația simbolică dintre om și natură, așa cum au crezut în ele în timpul Renașterii; atât istoria divină, cât și cea seculară și-au pierdut sensul general recunoscut Desigur, de aici nu rezultă că acum este imposibil să scrii o poezie despre relațiile simbolice Un univers în expansiune al neîncrederii legăturile dintre om şi natură (care este exact ceea ce a făcut Baudelaire) Dar acum artistul nu se poate baza pe acceptarea generală a doctrinelor predominante în trecut Și el însuși nu mai ia forma lor canonică Aspiră la altceva, vrea să-și exprime propria viziune, folosind acest material istoric - "pădurea simbolurilor" pe care o vede în lumea din jurul său Dar, pentru a înțelege această pădure, trebuie să înțelegem nu atât doctrina originală și odinioară comună (de ale cărei detalii oricum nimeni nu își amintește astăzi), cât, ca să spunem așa, rezonanța ei în sentimentele poetului însuși Să luăm un alt exemplu - Rilke vorbește despre îngeri Dar îngerii săi nu ocupă un loc prestabilit în ordinea stabilită a tradiției Mai degrabă, trebuie să înțelegem semnificația lor specială la Rilke în contextul tuturor acelor imagini prin care el își exprimă propria înțelegere "Elegiile lui Duino" încep cu cuvintele: Wer, wenn Ich schrie, horte mich, aus der Engel Ordnungen Acești îngeri sunt parțial caracterizați tocmai prin faptul că sunt inaccesibili unui astfel de strigăt Nu putem înțelege îngerii lui Rilke cu ajutorul unui tratat medieval despre ierarhia heruvimilor și serafimilor; trebuie să trecem prin această expresie a sentimentelor individuale ale lui Rilke Putem descrie această schimbare astfel: dacă mai devreme limbajul poetic se putea baza pe niște sisteme de înțeles disponibile public, acum se transformă într-un limbaj de exprimare a sentimentelor Earl Wasserman a arătat că, în perioada romantică, necesitatea dezvoltării de noi limbi poetice s-a datorat declinului vechiului sistem cu valorile sale de bază ferm stabilite De exemplu, Pope, în "Pădurea Windsor", încă se putea baza pe vechea înțelegere a ordinii în natură ca sursă publică de imagini poetice Pentru Shelley, această resursă nu mai este disponibilă: el trebuie să descrie lumea propriilor semnificații și să-l facă pe cititor să creadă în ea După cum explică Wasserman: "Până la sfârșitul secolului al XVIII-lea, a existat o omogenitate intelectuală suficientă a anumitor credințe umane universale În diferite grade oamenii au recunoscut interpretarea creștină a istoriei, locurile sacre din natură, Marele Lanț al Ființei, analogii ale diferitelor niveluri ale creației, conceptul de om ca un microcosmos Sintaxa cosmică era o proprietate comună și, prin urmare, poetul își putea permite să înțeleagă arta sa ca o imitație a "naturii", întrucât aceste modele erau ceea ce înțelegea el prin "natura" "Până la începutul secolului al XIX-lea, aceste imagini ale lumii au dispărut din conștiință Trecerea de la o înțelegere mimetică la o înțelegere creativă a poeziei nu este doar o teorie a criticilor și a filozofilor Acum poetului i-a fost cerut un act de articulare suplimentar Charles Baudelaire, "Correspondanțe", în Les Fleurs du Mal; vezi Oeuvres Completes (Paris: Gallimard, ediția Pleiade, ), p [Rus traducere: Charles Baudelaire, Corespondențe, în: Flowers of Evil, M : Nauka, ] "Dacă țip, cine va auzi printre rândurile îngerești?" (Limba germana) Vârsta seculară Poemul modern trebuia să conțină în sine formularea propriei sintaxe poetice și în același timp să înfățișeze o realitate poetică autonomă în conformitate cu această sintaxă; "natura", care exista înainte de poezie și era disponibilă pentru imitație, apare acum odată cu poemul din capacitatea creatoare a poetului Poeții romantismului și ai vremurilor de mai târziu trebuie să-și exprime întotdeauna propria viziune asupra cosmosului Când Wordsworth și Hölderlin descriu lumea naturală din jurul nostru - de exemplu, în Preludiu sau Rin al primului, sau în revenirea celui de-al doilea - ei nu se mai bazează pe o gamă predeterminată de semnificații, așa cum ar mai putea face Pop în pădurea lui Windsor " Dimpotrivă, ele ne fac să simțim ceva în natură pentru care nu există încă nume consacrate Poeziile lor sunt căutarea unor astfel de cuvinte pentru noi În acest "limbaj rafinat" (un termen împrumutat de la Shelley), ceva nu este doar descoperit, ci definit și creat Astfel, a fost trecută o piatră de hotar decisivă în istoria literaturii Ceva asemănător s-a întâmplat în pictură la începutul secolului al XIX-lea De exemplu, Caspar David Friedrich se distanțează de iconografia tradițională El caută simboluri în natură care nu se bazează pe convenții general acceptate Scopul său este de a permite "formelor naturale să vorbească direct, eliberându-și puterea prin ordine în cadrul operei de artă" De asemenea, caută un limbaj rafinat; el se străduiește să exprime ceea ce pentru care nu există cuvinte adecvate și al cărui sens ar trebui clarificat direct în lucrările sale, și nu într-un lexicon de semnificații deja existent Se bazează pe noțiunea de la sfârșitul secolului al XVIII-lea despre relația dintre sentimentele noastre și peisajele naturale, dar în același timp încearcă să exprime ceva mai mult decât o simplă reacție subiectivă "Sentimentul nu poate contrazice niciodată natura, el corespunde întotdeauna naturii" Earl Wasserman, The Subtler Language (Baltimore: Johns Hopkins University Press, ), pp - Deci, Wordsworth spune cum ar fi stat Dacă noaptea s-a înnegrit cu o furtună care vine, Sub niște stâncă, ascultând note care sunt Limba fantomatică a pământului străvechi Sau își fac locuința întunecată în vânturile îndepărtate Dacă noaptea se întunecă în așteptarea furtunii, Sub o stâncă, ascultând notele care reprezintă limba fantomatică a pământului antic Sau își găsesc casa slabă în vânturile îndepărtate ("Preludiu", cartea a doua, - ) Charles Rosen și Henri Zerner, Romantism and Realism (New York: Norton, ), p Ibid , pp și urm Ibid , p Un univers în expansiune al neîncrederii Și, desigur, același lucru este valabil și pentru muzică Dar aici putem întâlni o altă fațetă a dezvoltării limbilor sofisticate După cum am văzut, această dezvoltare se datorează parțial dispariției credințelor metafizice despre Marele Lanț al Ființei, ordinea lucrurilor și, parțial, din cauza distrugerii fostului acord în materie de metafizică și religie Dar mai întâi în domeniul muzicii, apoi în alte domenii, putem observa o mișcare spre forme mai "absolute" Ele apar ca urmare a transformării treptate a poeziei și muzicii, în primul rând, în artă Când ne gândim la cântatul cu rugăciune la o liturghie sau la cântarea unui bard care lăuda eroii la o sărbătoare, ne gândim la poezie și muzică ca "arte" Dar este bine cunoscut faptul că societățile antice nu cunoșteau o astfel de categorie ca "artă", iar dacă a existat, atunci aceste tipuri de activități nu îi aparțineau Le considerăm "artă" din două motive: în primul rând pentru că seamănă cu poezia și muzica în sensul nostru actual (și uneori sunt strămoșii lor îndepărtați) și, de asemenea, pentru că ne imaginăm arta ca fiind înconjurată de o aură, iar aceste activități, de asemenea, avea propria lor aură Asta nu înseamnă însă că ne putem explica aura lor exact la fel ca și cu arta noastră, cu alte cuvinte, cu ajutorul a ceea ce numim categorii "estetice" Cântarea liturgică este într-adevăr ceva deosebit; este o cântare într-un registru special Dar aceasta se datorează faptului că este o modalitate privilegiată de a te întoarce la Dumnezeu sau de a fi uni cu Dumnezeu Și cântecul vechiului bard este un mod solemn unic de a onora memoria eroilor Cu alte cuvinte, ceea ce este special aici nu trebuie înțeles din punct de vedere estetic, în termenii unui efect real (sau propriu) asupra ascultătorului, ci optic, ca efectuarea unei acțiuni deosebit de importante (închinarea lui Dumnezeu sau slăvirea eroilor) În acest context primordial, chiar și o poveste sau un cântec de dragoste, în cadrul anumitor forme canonice, poate dobândi un sens optic Ele ridică evenimentele relevante la un nivel superior, le transferă într-un "registru" superior; iar apoi în această poveste sau în această iubire se dezvăluie ceva arhetipal, apropiat de umanul universal Dar, mai devreme sau mai târziu, se produce o schimbare semnificativă cu cântecul și cu povestea În cântarea spirituală și recitarea bardului, avem o acțiune socială pe înțelesul tuturor Dar aceasta nu este încă "artă" în sensul modern - ca activitate izolată de religie, glorificarea eroilor etc Această activitate devine izolată doar atunci când începem să apreciem operele de artă pentru faptul că ne oferă posibilitatea de a ne angaja în contemplare, adică luați în considerare ceva pe care suntem capabili să-l apreciem (măreția lui Dumnezeu sau simțul divinului, măreția eroilor sau admirația pentru ei, arhetipurile iubirii sau Vârsta seculară suferință), neparticiparea la acțiunile din care aceste lucrări au fost inițial parte (rugăciune, glorificarea publică a eroilor în timpul sărbătorii) Așa se produce prima izolare, a cărei expresie teoretică o găsim, în special, în Poetica lui Aristotel Arta, care ne oferă posibilitatea de a contempla, de a percepe lucrurile în fața noastră, poate fi descrisă ca mimetică În acest fel, și nu ca genul de liturghie care era înainte, Aristotel înțelege tragedia Acum intrăm în sfârșit în domeniul (cum vor spune ei mai târziu) "artei" Același lucru, deja mai apropiat de vremea noastră, s-a repetat și cu opera, practica de a face Liturghie la concerte, spectacole muzicale din secolul al XIX-lea etc Dar în perioada căutării limbilor rafinate, este rândul unei alte izolări Se poate observa cel mai clar în exemplul muzicii Din punct de vedere istoric, muzica se dezvoltă de la folosirea ei în timpul sărbătorilor la forme mimetice (cântec de dragoste, rugăciune, operă etc ), în timp ce trece printr-o anumită "semantizare" Acesta din urmă are propria sa motivație intrinsecă: simțim oportunitatea intonațiilor corespunzătoare unui cântec de dragoste sau cântării bisericești Dar acestea nu sunt singurele posibilități, ceea ce înseamnă că există un amestec considerabil de asociații istorice și tradiții moștenite Prima ramură, contemplativă, a lăsat muzica în contextul evident al acțiunii umane (rugăciune, declarație de dragoste, dans, intriga de operă etc ) Aceste acțiuni nu au fost efectuate, ci doar contemplate și totuși au creat un context A doua ramură a fost un pas către muzica "absolută" Apare în muzica instrumentală din epocile baroc și clasic și primește înțelegere teoretică mai târziu, deja în perioada romantismului În același timp, în muzică au loc procese de desemantizare și resemantizare Cvintetul în sol minor al lui Mozart ne inspiră cel mai puternic sentiment de a fi entuziasmați de ceva profund și arhetipal, și nu banal și trecător; ceva în același timp inexprimabil de trist și frumos, emoționant și emoționant Ne putem imagina că am fi mișcați în același mod de o poveste frumoasă de dragoste nefericită, pierdere sau separare Dar nu există nici un complot, nicio "poveste" Avem ceva ca o reacție pură la un eveniment, dar fără evenimentul în sine Să încercăm să o descriem într-un alt fel: un cântec de dragoste ne entuziasmează profund cu un fel de poveste de dragoste care exprimă un anumit arhetip universal (de exemplu, Romeo și Julieta) Un cântec de dragoste, un spectacol, o operă ne oferă atât expresia unei reacții emoționale, cât și obiectul intenționat al acestei reacții În stadiul noii muzici absolute, avem o reacție care cuprinde într-un anumit fel, devine reală, se desfășoară în fața ochilor noștri, dar obiectul acestei reacții lipsește Muzica ne mișcă foarte profund, pentru că ea însăși este rezultatul emoției: ea cuprinde, exprimă, Un univers în expansiune al neîncrederii întruchipează această reacție profundă (amintiți-vă, de exemplu, de cvartetele lui Beethoven) Dar reacția la ce? Care este obiectul ei? Și există deloc? Această resemantizare poate fi abordată și din alt unghi Să ne amintim încercările de a descrie primele bare ale Simfoniei a cincea a lui Beethoven drept chemarea sorții Aici muzica surprinde nu entuziasmul nostru, ci mai degrabă semnificația obiectului intenționat în sine Susținătorii acestei interpretări vor să spună că ai putea scrie o astfel de muzică pentru acel moment din operă când sună chemarea sorții Dar aceasta este muzică "absolută", nu "de program"; spre deosebire de operă, obiectul de aici rămâne nereprezentat Și totuși simțim că trebuie să existe un fel de obiect și un obiect adecvat - altfel va fi o înșelăciune, un joc pur Cu toate acestea, nu este evident că un (alt) limbaj trebuie neapărat să existe pentru a descrie acest obiect Desigur, nu poate fi un limbaj asertoric De aici trecem la teoria muzicii a lui Schopenhauer și apoi la practica lui Wagner, care readuce muzica "absolută" în contextul narativ nou îmbogățit al operei Deci, semantizarea, cel puțin parțial, se realizează prin prinderea modurilor de agitație Totuși, un alt mod de semantizare este încercarea de a exprima ceva htonic, cosmic Aici se bazează pe ecoul cosmicului din noi Acesta este un nou tip de libertate semantică a căutării artistice În această muzică urmează alte forme de artă În poezie, Mallarmé servește aici ca exemplu exemplar; ulterior, se deschide un nou spațiu de artă plastică nereprezentativă Limbile rafinate care au jucat un rol esențial în această întorsătură "absolută" în artă s-au separat de obiectele intenționate (muzică), limbajul asertiv (poezie) sau obiectele reprezentate (pictura) și au deschis astfel un nou tărâm Configurațiile optice sunt acum extrem de neclare În consecință, o astfel de artă poate servi la dezvăluirea adevărurilor profunde în natura lucrurilor care nu ar putea fi niciodată evidente sau disponibile public, indiferent de starea spirituală a subiectului care percepe Acest lucru se aplică în special lui Beethoven și cu siguranță lui Gerard Hopkins Dar în același mod această artă poate fi combinată cu negarea existenței unor realități optice profunde În adâncul lumii nu există decât Nimic Atunci misterul rămâne nerezolvat: de ce trăim atâta entuziasm? Dar acest mister poate fi transferat în noi înșine, interpretându-l ca misterul adâncurilor noastre antropologice Asta vedem la Mallarmé În același timp, o metodă similară de căutare artistică poate fi refolosită pentru a descoperi realitatea exterioară (ca în Eliot) sau pentru a indica o astfel de realitate (ca în Celan?) Acum putem vedea cum limbajele sofisticate, care operează la nivelul "absolutului", deschid spațiu pentru necredința modernă, în special pentru cei care Vârsta seculară care simpatizează cu critica într-un spirit "romantic" și crede că identitatea modernă și viziunea modernă asupra lumii fac lumea plată, fără a lăsa loc spiritualului, mai înalt și misterios Dar aceasta nu înseamnă o întoarcere obligatorie la credința religioasă; alte moduri sunt posibile pentru noi Ideea este că misterul, profunzimea și emoția profundă pot fi în întregime antropologice Este acest punct de vedere pe care ateii și umaniștii o au atunci când merg la concerte și opere și citesc mari opere ale literaturii În acest fel ele pot completa etica și antropologia științifică, care au devenit prea plate și înguste Toate acestea arată cum noua utilizare a "limbilor rafinate" reflectă starea sinelui izolat În primul rând, într-un mod destul de evident negativ: inaccesibilitatea tot mai mare a fostelor limbi de referință obiectivă asociate cu istoria sacră, corespondențele dintre om și natură, Marele Lanț al Ființei etc , este o consecință inevitabilă a dezamăgirii , retragerea cosmosului înaintea universului interpretat mecanic Dar dorința de a crea noi limbi demonstrează o lipsă de dorință de a lăsa lucrurile așa cum sunt În parte, reflectă puterea noului imaginar cosmic, lupta de a exprima noile semnificații morale ale naturii Acest lucru se vede în mod clar în opera lui Friedrich tocmai menționat, în poezia lui Wordsworth și Hölderlin, precum și în multe alte lucrări În general, lupta este de a recâștiga o viziune a ceva mai profund și mai complet, recunoscând că aceasta nu este o sarcină ușoară care necesită perspicacitate și putere creativă Contextul acestei lupte este realizarea faptului că situația noastră epistemică s-a schimbat Dacă mai devreme limbajele teologiei și metafizicii conturau cu încredere zona profundului și a "invizibilului", acum se crede că aceste zone ne sunt disponibile doar indirect, cu ajutorul limbajului "simbolurilor" Acest cuvânt ambiguu capătă o semnificație specială pentru generația de romantici germani din anii și apoi se reflectă în opera lui Goethe "Simbol" în acest sens special dezvăluie ceva ce nu poate fi înțeles în niciun alt mod; prin aceasta se deosebește de alegorie, ale cărei imagini aparțin zonei disponibile pentru descriere în limbaj direct, literal De fapt, simbolul joacă un rol definitoriu în ceea ce Wasserman numește "limbaj rafinat" Doar ea ne dă acces la ceea ce se referă Un personaj nu se poate baza pur și simplu pe limbile existente De aceea crearea/găsirea unui simbol este atât de dificilă, de aceea necesită putere creatoare, chiar geniu Dar înseamnă și că ceea ce este dezvăluit este parțial ascuns; nu poate fi pur și simplu separat de simbol și prezentat spre examinare, așa cum este cazul referenților obișnuiți din lumea noastră de zi cu zi Să remarcăm legătura strânsă a imaginarului cosmic modern cu limbajele rafinate ale ultimelor două secole, de exemplu, în poezie În vremuri trecute, Un univers în expansiune al neîncrederii ceea ce era purtat a fost determinat și modelat de idei cosmice În noul imaginar, acest mecanism nu are analogi Singura excepție este știința, dar cu toată importanța ei, ea se dovedește a fi insuficientă pentru a exprima sensul moral al lucrurilor Când hermeneutica naturii ca întruchipare a formelor și a Marelui Lanț începe să se clatine, bâjbâitul după semnificațiile sale semi-ascunse devine una dintre temele principale ale limbajelor rafinate, ca, de exemplu, în acel fragment din Tintern Abbey, unde Wordsworth spune că simte O prezență care îi deranjează pe cei cu bucurie De gânduri înalte; un simț sublim De ceva mult mai profund amestecat, a cărui locuință este lumina soarelui apus, Și oceanul rotund și aerul viu, Și cerul albastru și mintea omului; O mișcare și un spirit care impulsionează Toate lucrurile care gândesc, toate obiectele oricărui gând, Și se rostogolește prin toate lucrurile (ll - ) Prezența arzătoare de încântare Gânduri înalte, un sentiment fericit de Ceva care pătrunde adânc, a cărui locuință sunt razele apusului, Și oceanul și aerul dătător de viață, Și cerul albastru și mintea umană - Mișcare și spirit care dirijează Tot ceea ce gândește , toate obiectele gândirii, Și pătrunde totul [Tradus de V Rogov] Ideea că natura are ceva să ne spună plutește deasupra culturii noastre Această idee este prea îndepărtată de sinele izolat pentru a-l tulbura, dar suficient de puternică pentru a o afecta în multe moduri indirecte - în artă, în sensul nostru de reînnoire spirituală atunci când vizităm mediul rural sau sălbăticia, în unele manifestări ale anxietății noastre spre distrugerea ei După cum am menționat mai sus, acest sentiment de nevoie de a ne deschide către natură este completat de sentimentul că trăim în mod greșit, că modul nostru de viață suprimă ceva cu adevărat important O expresie exemplară a acestui sentiment de inadecvare este Scrisorile lui Schiller despre educația estetică a omului Acesta conține o critică a formei dominante a antropocentrismului iluminist, în principal în spiritul celui de-al doilea grup de direcții, despre care am vorbit în a doua parte a capitolului Viziunea dominantă asupra lumii este supusă E Schiller, Letters op the Aesthetic Education of Man, ed și trans Elizabeth Wilkinson și L A Willoghby (Oxford: Clarendon Press, ) [Rus trad : "Scrisori despre educația estetică a omului", decret, soc , Vol ] Vârsta seculară critica ca moralism Când voința prescrie principii morale dorințelor noastre recalcitrante (Schiller îl are în vedere în mod clar pe Kant), aceasta separă rațiunea și sensibilitatea și, de fapt, subordonează o parte a naturii noastre celeilalte Dar simpla afirmare a dorinței împotriva moralității ne desparte nu mai puțin: nu face decât să inverseze stăpân și sclav Trebuie să ne străduim pentru unitatea spontană, pentru armonia tuturor facultăților noastre, iar acest lucru îl găsim în frumusețe În ea, forma și conținutul, voința și dorința sunt liber combinate și chiar legate inseparabil La prima vedere, se pare că Schiller vorbește despre frumusețe ca pe ceva care ne ajută să fim morali; ne oferă posibilitatea de a respecta legea morală mai eficient, pentru că în sfera frumosului acest lucru se întâmplă, ca să spunem așa, în mod voluntar Dar, pe măsură ce gândirea lui se dezvoltă, treptat devine clar că Schiller vede în unitatea estetică treapta cea mai înaltă, stând deasupra moralismului Aceasta este plinătatea ființei, în care toate aspectele naturii noastre ajung la armonie Aici găsim libertatea perfectă, deoarece o parte a ființei noastre nu mai este forțată să se supună cerințelor alteia Această plenitudine se află dincolo de moralitate, iar realizarea ei este sensul vieții noastre Acesta pare să fie exact ceea ce Schiller vrea să spună El introduce un nou termen, "joc", care a fost preluat și folosit de nenumărați scriitori în ultimele două secole Acest termen denotă activitatea noastră în crearea și perceperea frumosului, care se caracterizează printr-o libertate spontană, necauzată - acea libertate, care este absentă în constrângerea volitivă la legea morală Oamenii, susține Schiller, sunt oameni doar atâta timp cât joacă Acesta este punctul culminant al realizării de sine umană În acest fel, Schiller oferă o formulare surprinzător de clară, convingătoare și influentă a ideii centrale a perioadei romantice: răspunsul la inadecvarea manifestă a moralismului, acel scop important și definitoriu al realizării de sine pe care moralismul îl ignoră sau îl suprimă, trebuie fi căutat tocmai în domeniul estetic Estetica de aici depășește limitele moralității, dar la Schiller nu o contrazice încă Învățăturile ulterioare, bazate în mare parte pe teoria lui Schiller și, de asemenea, extrem de receptive la ideea de joc, vor ajunge la opoziția dintre estetic și moral Cel mai important reprezentant al lor va fi Nietzsche Astfel, estetica a devenit o categorie etică ca sursă de răspunsuri la întrebarea cum ar trebui să trăim și care este scopul nostru cel mai înalt Arta are o importanță decisivă aici Frumusețea ne va salva, ne va face perfecți Poate fi găsit în afara noastră, în natura sau măreția cosmosului (mai ales dacă includem sublimul în puterea lui de înnoire) Dar pentru a fi pe deplin deschiși față de ea, trebuie să fim pe deplin conștienți de ea și pentru aceasta trebuie să exprimăm frumusețea în limbajele artei Prin urmare, a creat frumusețe, opere de artă Ibid , scrisoarea Un univers în expansiune al neîncrederii Proprietățile nu sunt doar manifestări importante ale frumuseții care ne pot transforma, ci și principalele căi care ne conduc către frumusețea nu făcută de mână În perioada romantismului, creativitatea artistică devine cel mai înalt tip de activitate umană Dacă ne atingem cel mai înalt obiectiv prin artă și prin estetică, atunci acest scop poate părea a fi pur imanent; ca o modalitate de a transcende moralismul, ar trebui considerată o alternativă la iubirea lui Dumnezeu De fapt, totul a fost mai complicat Dumnezeu nu a fost exclus, pentru că nimic nu ne-a împiedicat să înțelegem frumusețea ca o reflectare a activității divine în crearea și mântuirea lumii Estetica teologică în termenii lui von Balthazar rămâne o posibilitate deschisă după Schiller Mai degrabă, schimbarea importantă este că problema ar trebui să rămână acum larg deschisă Aceasta este ceea ce deosebește noua situație de vremurile vechi În epoca premodernă, frumusețea artei era înțeleasă în termeni mimetici: ca o imitație a realității, i e un cosmos ordonat cu toate nivelurile sale de ființă, care, în plus, era perceput ca o creație a lui Dumnezeu; sau ca o imitație a istoriei divine (de exemplu, în imaginile crucificării sau Maria cu Pruncul) Era de la sine înțeles că marea artă ne "referă" la aceste corespondențe, la o ordine stabilă a ființei, la istoria sacră După dispariția acestui fundament și apariția unui "eu" izolat, pentru care acest mediu spiritual mai larg nu a mai fost subiectul experienței neteoretice (deși ar putea rămâne obiectul credinței raționalizate), are loc o creștere a ceea ce eu, urmând lui Wasserman, numesc "limbi rafinate" Aceasta a fost a doua inovație majoră a perioadei romantice, împreună cu proclamarea frumuseții ca cheie pentru restabilirea unității noastre pierdute Am spus deja că aceste limbi acționează, ne influențează și ne entuziasmează, deși propria lor perspectivă optică poate rămâne destul de incertă Muzica "absolută" exprimă entuziasmul pentru ceva profund și puternic, dar nu trebuie să ne spună exact unde să căutăm acest "ceva" - în cer, pe pământ sau în adâncul propriei noastre ființe (și chiar dacă acestea alternativele se exclud reciproc) Aceste limbi rafinate ating cea mai înaltă plenitudine și perfecțiune atunci când, în cuvintele lui Walter Pater, toate artele se străduiesc să devină muzică Cu toate acestea, a intra în acest tărâm nu înseamnă a-L nega pe Dumnezeu Dimpotrivă, mulți dintre marii artiști ai timpului nostru (de exemplu, Eliot și Messiaen) au încercat să transforme tărâmul artei într-un tărâm al epifaniei Este complet posibil - dar nu necesar Atitudinile ontice pot fi diferite sau pot rămâne în general nedefinite Hans Urs von Balthasar, Herrlichkeit (Gloria Domnului) (Einsiedeln: Johannes Verlag, ) [Cm pyc Traducere: Hans Urs von Balthazar, Giaea Lord: Estetica teologică I Contemplating Form, M : BBI, viitoare ] Vârsta seculară Aici se deschide spațiul neîncrederii moderne Răspunsul la neajunsurile moralismului poate fi căutarea unui scop superior în experiența frumosului, în domeniul esteticului Dar acum estetica este separată de cosmosul ordonat și/sau de divin Ea poate fi reîncorporată într-o viziune pur imanentă asupra lumii - de exemplu, în spiritul ideilor lui Freud Dar poate fi lăsată și nedeterminată optic și, într-adevăr, aceasta este posibilitatea cel mai des folosită De regulă, datorită noilor limbaje ale artei, relația noastră cu natura poate rămâne acum în această zonă intermediară, în spațiul liber și neutru dintre sentimentul religios și materialism Poate că se poate spune ceva asemănător despre relația noastră cu muzica Mă refer la felul în care interpretarea publică a operelor muzicale în sălile de concerte și teatrele de operă devine o activitate deosebit de importantă și serioasă în Europa și America burgheză Oamenii încep să asculte concerte cu un zel aproape religios Aceasta este o analogie perfect valabilă La urma urmei, interpretarea muzicii a devenit ceva ritual și așa rămâne în timpul nostru Avea sentimentul că această muzică era despre ceva maiestuos De asemenea, contribuie la crearea unui fel de spațiu de mijloc al spiritualității nedefinite, care nu este nici religios în mod deschis, nici ateu în mod deschis Alte proprietăți ale lumii noastre se află, aparent, în același spațiu ambiguu Să luăm, de exemplu, turismul, care a îmbrățișat masele de oameni în a doua jumătate a secolului XX Oamenii călătoresc din diverse motive, dar unul dintre ele este dorința de a vedea "privaciunile" importante ale civilizațiilor noastre și ale altor civilizații; cel mai adesea acestea sunt biserici, temple și alte locuri în care sunt concentrate semnificațiile transcendentale puternice ale trecutului Probabil că vom fi obiectați: asta nu dovedește nimic, decât că civilizațiile trecutului au "investit" foarte mult în transcendent, ceea ce înseamnă că cei care vor să vadă monumentele trecutului și să se bucure de arta antică pur și simplu nu au de ales decât să-l cauți în catedrale, moschei și temple Dar mi se pare că în contemplarea acelor locuri în care contactul cu transcendentul a fost (sau rămâne) mult mai puternic și mai de încredere, apare ceva mai mult: un fel de încântare și uimire, amestecată cu un tip aparte de nostalgie Prezența acestui spațiu de mijloc reflectă ceea ce am numit în capitolul dubla presiune la care este supus sinele izolat: pe de o parte, gravitează spre necredință, iar pe de altă parte, simte chemarea spiritualului în natură, artă, un fel de contact cu credința religioasă sau cu sentimentul lui Dumnezeu, care îi poate sparge învelișul protector Îndelungata căutare a ceea ce poate fi dezvăluit prin "simboluri" (oricum le-am înțelege) în arta ultimelor două secole și însăși semnificația unei astfel de înțelegeri a artei (chiar dacă este respinsă prin negație Am învățat multe din analiza acestei probleme în lucrarea: David Martin, The Breaking of the Image: A Sociolog} of Christian Theory and Practice (Oxford: Basil Blackwell, ), pp și urm Un univers în expansiune al neîncrederii "sens") sunt semnele distinctive ale stării noastre actuale Pierderea limbilor premoderne arată cât de ferm suntem înrădăcinați într-un eu izolat; dar eforturile neobosite de a inventa limbaje rafinate arată că ne este foarte greu să lăsăm lucrurile în această stare Prin urmare, ne străduim să compensăm și să înlocuim cumva acele foste mijloace de exprimare a viziunii acum problematice asupra lumii Această proprietate a culturii moderne mărturisește același lucru cu dorul larg răspândit de sensul pierdut Acestea sunt bolile și insecuritățile care sunt caracteristice sinelui izolat Tranziția de la spațiu la univers a dat naștere a două lucruri importante El a făcut posibilă dezvoltarea unor forme mai profunde și mai durabile de materialism și necredință și, de asemenea, a dat un nou caracter dublei presiuni pe care sinele izolat o experimentează între credință și necredință Aceasta, împreună cu dezvoltarea artei post-romantice, contribuie la formarea unui spațiu neutru între ele Tocmai am vorbit despre acest ultim proces Acum vreau să mă întorc la începutul capitolului și să examinez maturizarea necredinței în această perioadă Desigur, motivele pentru care oamenii din secolul al XIX-lea au renunțat la credință au fost extrem de variate Unele dintre ele sunt similare cu cele pe care le-am luat în considerare deja când vorbeam despre apariția posibilității viziunii asupra lumii a necredinței în secolul al XVIII-lea Este clar, de exemplu, că materialismul a fost influențat mai ușor de cei care erau atrași de avantajele unui sine izolat - un sentiment de putere și invulnerabilitate - și care nu erau prea enervați de îngustimea lui excesivă În plus, au existat o serie de motive pentru care oamenii au respins creștinismul: de exemplu, contradicția dintre ideile iluminismului și învățătura creștină despre depravarea umană și pedeapsa divină; tot felul de interdicţii şi excepţii, tendinţe obscurantiste etc Pe de altă parte, oamenilor le-ar fi putut părea cu ușurință că valorile ordinii moderne ar putea fi realizate pe deplin doar stând ferm pe terenul necredinței De exemplu, în secolul al XIX-lea, altruismul era considerat una dintre valorile cheie și, în acest sens, umanismul exclusiv ar putea pretinde superioritate față de creștinism Pentru acesta din urmă, în primul rând, oferea o răsplată pentru altruism doar într-o viață viitoare, în timp ce pentru umanism bunăvoința era însăși o răsplată; în al doilea rând, creștinismul a cedat uneori tentației de a nu extinde standardele sale de umanitate la eretici și necredincioși, în timp ce umanismul putea fi cu adevărat universal Astfel de argumente au fost formulate, în special, de Mill Și Ștefan Collini, Public Moralists: Political Thought and Intellectual Life in Britain, - (Oxford: Clarendon Press, ), p Vârsta seculară Au existat și alte motive pentru a considera materialismul drept etapa finală în dezvoltarea ordinii moderne Reabilitarea naturii obișnuite, senzuale, în ciuda tuturor calomniilor ridicate împotriva ei de către cei care aspirau la un nivel de existență "mai înalt" sau "spiritual", capătă formele sale cele mai radicale și consistente într-o doctrină care neagă complet existenţa unor astfel de niveluri superioare Apărarea de către liderii Reformei a dorințelor umane obișnuite, în ciuda cerințelor de renunțare la ele de dragul unei presupuse chemări superioare, își atinge scopul final și concluzia logică în materialism În ambele cazuri regăsim proclamarea inocenței naturii senzuale și apărarea ei împotriva suferinței la care a fost supusă prin cerințele unei perfecțiuni iluzorii inumane Toți acești factori erau deja la lucru în secolul al XVIII-lea, deși altruismul a fost subliniat într-un mod diferit Dar acum li s-au adăugat doi factori noi, schimbând parțial direcția disputei și dând profunzime și putere vederilor materialiste Există o relație evidentă între acești doi factori Vorbim, în primul rând, despre influența științelor naturale și umane, iar în al doilea rând, despre formarea unui nou imaginar cosmic Științele naturale și umane au cunoscut o perioadă de dezvoltare rapidă Dintre acestea din urmă, merită evidenţiată critica biblică, care a supus izvoarele Bibliei unei analize critice Dar ceea ce s-a dovedit a fi mult mai important a fost ceea ce ei au văzut ca o confirmare a imaginii materialiste a universului din partea științelor naturale, în principal în legătură cu teoria darwiniană a evoluției Prin aceasta nu vreau să spun că argumentele "științifice" pentru ateism bazate pe teoria evoluției sunt convingătoare, sau chiar că sunt convingătoare ca argumente științifice propriu-zise Personal, cred (și acest lucru va fi discutat în capitolul ) că schimbarea viziunii asupra lumii a fost condusă mai mult de considerente etice, și nu numai de cele care nu au nicio legătură cu argumentele "științifice" în sine (cum ar fi considerații referitoare la cele menționate abia acum) idei de altruism) Ceea ce vreau să spun este că întreaga viziune asupra lumii pe care s-a bazat epistemologia materialismului părea acum mai plauzibilă din punct de vedere moral decât viziunea asupra lumii care stă la baza epistemologiei credinței creștine Nu este greu de înțeles de ce s-a întâmplat acest lucru (și încă se întâmplă) Chiar și acolo unde, după cum s-ar putea crede, descoperirile științifice sunt cele care îi conduc pe oameni să se "conversie" la materialism, de regulă, nu este vorba despre conținutul specific al descoperirilor științifice, ci mai degrabă despre forma lor Știința modernă ne oferă o imagine a lumii supuse legilor generale Cel mai înalt nivel aici este alcătuit din regularități impersonale, care, cuprinzând tot spațiul și timpul, determină existența tuturor lucrurilor Această imagine pare să fie în contradicție cu credința creștină, care ne raportează la un Dumnezeu Creator personal și explică starea noastră actuală ca o serie continuă de acțiuni interconectate ale lui Dumnezeu și reacții umane la intervenția divină Un univers în expansiune al neîncrederii în istorie, un proces care culminează cu Întruparea și Răscumpărarea Trebuie remarcat faptul că în conștiința occidentală a existat de multă vreme o contradicție profundă între cei care răspund acestei credințe personal-istorice și cei care, mânați de propria idee despre probabil și plauzibil, caută structura fundamentală a aflându-se într-un sistem de ordine impersonală Nu puține minți "filosofice" au gravitat către aceasta din urmă, chiar și printre adepții marilor religii avraamice Aici se poate aminti atracția ideii aristotelice a unui univers etern pentru gânditori precum Maimonide și Ibn Rushd, chiar dacă această idee (aparent) era incompatibilă cu credința în crearea lumii de către Dumnezeu După cum am văzut în capitolul , această atracție pentru o ordine impersonală a contribuit și la dezvoltarea deismului și, mai târziu, a infidelității Am spus deja că pentru deismul providențial, principala dovadă a bunătății divine este tocmai imuabilitatea creației lui Dumnezeu Lessing vorbește în această legătură despre un "abis larg" care separă adevărurile generale ale moralității și religiei de toate faptele particulare ale istoriei Pentru adepții acestui punct de vedere, cele mai înalte și mai nobile adevăruri trebuie să aibă această formă de universalitate Intervențiile personale, chiar și atunci când vine vorba de Dumnezeu, ar introduce ceva arbitrar în această imagine, un amestec de dorință subiectivă, în timp ce cele mai importante adevăruri despre realitate ar trebui să fie libere de acest element Din acest punct de vedere, credința într-un Dumnezeu personal este un semn al unei viziuni mai puțin mature asupra lumii, când încă avem nevoie de un sentiment de atitudine personală față de lucruri și nu suntem pregătiți să înfruntăm adevărul final În gândirea și cultura modernă, această mentalitate s-a întărit constant - de la Spinoza, prin Goethe și până în vremea noastră În opinia mea, un motiv important pentru care mulți oameni au ajuns la ideea incompatibilității științei și religiei și l-au preferat pe primul a fost tocmai această diferență de formă Cu alte cuvinte, succesul științei s-a bazat pe - și la rândul său a întărit - sentimentul că religia creștină pe care o cunoaștem aparține unei forme de înțelegere mai veche, primitive și mai puțin mature Această înclinație spre impersonal a găsit un sprijin puternic în noul imaginar cosmic Universul infinit, în care este ușor să ne simțim complet inconștient de un Dumnezeu personal sau de un scop bun, părea impersonal în sensul cel mai radical, orb și indiferent față de soarta noastră Și explicația ei în termenii legilor impersonale ale cauzalității, s-ar putea crede, corespundea unui nou sentiment de realitate profundă în univers G Lessing, Werke, ed Pedersen și von Olshausen, Volumul , S Acest abis este de netrecut, pentru "zufallige Geschichtswahrheiten kdnnen der Beweis von notwendigen Vernunftwahrheiten nie werden" ["adevărurile accidentale ale istoriei nu pot deveni niciodată adevărurile necesare ale rațiunii"] - Ibid , p Vârsta seculară O astfel de concluzie este întărită și mai mult de faptul că poziția unei minți detașate, construind o lume lipsită de orice semnificație umană, este, fără îndoială, mai ușor de reconciliat cu imaginea impersonală a universului Dar această poziție este o parte integrantă a identității moderne a "Eului" izolat, care își găsește astfel în sine o rudenie firească cu această ordine impersonală Cu toate acestea, această relație nu este doar epistemică Într-un fel, un punct de vedere universal este cerut și de poziția morală a modernității - imaginarul social modern, cu sociabilitatea sa înstrăinată și asigurarea ordinii morale pe baza unui cod moral impersonal Noua morală a fost identificată cu poziția "observatorului imparțial" (Hutcheson) Trebuie să ne ridicăm deasupra viziunii noastre private, înguste, părtinitoare asupra lucrurilor și să adoptăm viziunea "de pretutindeni", "viziunea tuturor" - asemănătoare cu "viziunea de nicăieri" la care aspiră știința naturală modernă În această perspectivă, scopul adevărat, deși implicit al progresului uman - începând din perioada axială, îndepărtarea de la păgânism și politeism, și mai departe până la Reformă - este pregătirea dezamăgirii, care trebuia să pună capăt cosmosului spiritelor asociate cu oamenii și deschide calea către o ordine impersonală, determinată de codul moral Prin urmare, monoteismul clasic nu poate fi considerat scopul acestei dezvoltări Da, a transformat mulți zei într-unul singur, dar a considerat problemele morale prea subiectiv, din postura unui tiran capricios care aprobă sau dezaprobă acțiunile noastre Acum am lăsat în urmă acest punct de vedere Ulterior, vom vedea că una dintre întrebările fundamentale ale modernității este tocmai dacă renunțarea la relația personală în favoarea dominației incontestabile a unui cod moral de netăgăduit este într-adevăr la fel de neproblematică precum părea multor autori moderni (în special, utilitariștii și neo -Kantieni, dar nu numai ei) În orice caz, această dependență universală de impersonal ar putea lua apoi forma materialismului - ca viziune asupra lumii dezvoltată de "știință" Interesant, însă, nu a fost întotdeauna cazul Unii dintre cei care au preferat știința religiei au simțit ulterior acel gol spiritual despre care am vorbit mai sus Au fost sub presiune din ambele părți simultan În rândul elitelor educate, acest sentiment de nemulțumire morbidă a fost larg răspândit în a doua jumătate a secolului al XIX-lea Oamenii au început să apeleze la diferite forme de spiritism, paraștiință, parapsihologie și altele asemenea Frederick Myers, de exemplu, și-a pierdut mai întâi credința creștină din cauza darwinismului, apoi s-a întors la religie, dar deja în cadrul unei imagini impersonale a universului El a vorbit despre sine ca un om care "s-a întors la locașul ceresc prin bucătăria" după ce a fost "împins afară pe ușa din față" Religioasă, dar nu creștină Samuel Hynes, The Edwardian Titus of Mind (Londra: Pimlico, ), p Un univers în expansiune al neîncrederii poziția neevreiască și non-musulmană adoptată pe o astfel de bază rămâne o posibilitate comună de viziune asupra lumii în cultura noastră Dar și alte considerații au determinat identificarea materialismului cu o stare de maturitate O viziune religioasă asupra lumii poate fi portretizată cu ușurință ca una care promite mai multă "conveniență", ne împiedică să ne confruntăm cu adevărul unui univers indiferent care acum, în cadrul imaginarului cosmic modern, pare extrem de plauzibil Religiei îi este frică să admită că suntem singuri în univers și nu avem sprijin cosmic Este într-adevăr dificil pentru copii să se împace cu asta, dar a crește înseamnă doar să fii pregătit să înfrunte realitatea Desigur, o astfel de logică nu va părea convingătoare celor care sunt adânc cufundați într-o viață de rugăciune, meditație sau alte exerciții spirituale serioase, deoarece implică un mod diferit de creștere și eliberare de ideile copilărești despre Dumnezeu Dar dacă credința noastră rămâne la stadiul de imagini imature, atunci identificarea materialismului cu maturitatea ne poate părea destul de convingătoare Dacă, în plus, suntem învățați că curajul ar trebui să fie principala noastră virtute, atunci chemarea la acest curaj poate deveni pur și simplu irezistibilă pentru noi De exemplu, știința l-a atras pe Mill la sine tocmai prin "logica sa bună, directă și severă, precum și un minim de sentimentalism"; aceasta ne permite să "facem față faptelor" Toate acestea ne arată cât de mult se datorează atracția materialismului științific nu persuasivității concluziilor sale specifice, ci atitudinii epistemologice fundamentale, care este preferată din punct de vedere moral Această atitudine pare a fi întruchiparea maturității, a curajului, a curajului, a depășirii temerilor din copilărie și a sentimentalismului În general, se poate susține că în cazurile în care trecerea de la credință la "știință" s-a făcut fără tragere de inimă și a fost însoțită de un sentiment de pierdere, caracterul credinței personale a jucat un rol important Au existat, de exemplu, cei care erau ferm atașați de convingerile individuale de viziune asupra lumii, fără de care pur și simplu nu și-ar putea imagina propria credință Dacă credința creștină a fost pe deplin identificată cu anumite dogme sau teorii cosmice, de exemplu, cu convingerea că Dumnezeu a creat cu adevărat lumea în î Hr , sau cu ideea providențialismului absolut al structurii cosmice, nou descoperitul adâncurile realității ar putea părea o respingere decisivă a credinței ca atare Exact aceeași amenințare a apărut atunci când drama Căderii, Întrupării și Răscumpărării a fost considerată incompatibilă cu evoluția culturii umane Alții au experimentat acuzația de credință ca fiind "copilără" ca o lovitură directă asupra țintei - propria lor viață religioasă Suspiciunea de imaturitate adâncesc șocurile lor Collini, Moraliști publici, p Vârsta seculară au făcut-o, pentru că a inspirat un sentiment de pericol interior și, în cele din urmă, au atenuat tensiunea interioară, renunțând la religia lor, chiar dacă cu tristețe și cu un sentiment de pierdere ireparabilă În primul caz, este posibil să vorbim într-adevăr despre conversie bazată pe anumite descoperiri științifice Dar atunci rămâne întrebarea: de ce au trebuit să-și identifice credința cu aceste învățături particulare? Și de ce au rămas atât de surzi la implicațiile morale ale noului imaginar cosmic care i-ar putea întoarce înapoi la Dumnezeu? Desigur, această situație confirmă teza mea generală că renunțarea la religie sub influența "științei" nu se datorează (pretins) dovezi științifice ale adevărului materialismului sau imposibilității lui Dumnezeu (analiza detaliată arată că astfel de dovezi nu ajung scopul), dar alți factori - de exemplu (în acest caz) aderarea la doctrine private neesențiale, care într-adevăr pot fi respinse În cel de-al doilea caz, oamenii ajung să creadă că atitudinea științifică față de lume este mai matură și mai curajoasă, că reflectă o mai mare dorință de a face față realității nevăluite Superioritatea acestei poziții este de natură etică și, fără îndoială, în mare măsură datorită modului în care o persoană percepe exact credința copilăriei sale (în ciuda faptului că credința sa poate rămâne complet copilărească) Cu toate acestea, nu este greu de înțeles că o persoană care a renunțat deja la credință în acest fel își va interpreta - retroactiv convertirea în termenii unei descrieri standard, unde adevărul științific joacă un rol decisiv Dacă am fost convins că vechea credință reflectă o viziune mai puțin matură asupra lucrurilor decât știința modernă, voi crede într-adevăr că am lăsat-o pe prima pentru cea din urmă Faptul că am făcut un astfel de pas deloc sub influența adevărurilor științifice dovedite în mod irefutat mie va dispărea din conștiința mea fie pentru că, făcând deja alegerea mea, voi recunoaște cu ușurință corectitudinea "argumentelor" științifice, fie pentru că, datorită noii mele prejudecăți, voi crede cu ușurință în capacitatea științei de a inventa într-o zi o dovadă definitivă a imposibilității existenței lui Dumnezeu Voi încerca să o exprim într-un mod diferit Un nou convertit la relatarea necredinței despre propriul său act - cum l-a convins știința să abandoneze religia - este într-un anumit sens adevărat O astfel de persoană crede cu adevărat că a abandonat o viziune asupra lumii ("religioasă") pentru că o altă viziune asupra lumii, incompatibilă cu ea ("științifică"), i s-a părut mai probabilă Cu toate acestea, nu au fost dovezi "științifice" care au făcut-o mai probabil Mai degrabă, se poate spune că un set de atitudini de viziune asupra lumii (știința plus o imagine a stării noastre epistemologic-morale în care știința reprezintă o atitudine mai matură față de realitatea adevărată) a depășit un alt set de atitudini (religia plus o imagine alternativă a noastră epistemologică) stare morală) Un univers în expansiune al neîncrederii o stare în care religia reprezintă, să zicem, smerenie autentică, iar multe dintre pretențiile științei, insolență nejustificată) Rolul decisiv îl joacă aici recunoașterea stării morale a unei persoane, așa cum o pictează "știința", corespunzătoare experienței persoanei convertite însuși (a cărui credință a rămas până acum copilărească - și despre care dintre credincioși este vorba) imposibil de spus același lucru cu un anumit grad de dreptate?), și nicidecum niște descoperiri reale ale științei În acest sens, ceea ce eu numesc considerații morale joacă un rol decisiv: ideea aici nu este că noul convertit recunoaște neapărat moralitatea "științei" ca fiind mai atractivă (într-un anumit sens, se poate presupune exact contrariul dacă el tânjește după credința pierdută), dar acea "știință" oferă o descriere mai convingătoare a vieții sale morale/spirituale După cum am menționat mai sus, comentând procesul lung de transformare a ideii de cosmos în ideea de univers, nici un singur pas important în dezvoltarea științei nu a fost complet fără "motivare suplimentară" sub formă de puternică convingeri de viziune asupra lumii, care aveau și semnificația lor spirituală Când "știința" învinge "religie", o viziune asupra lumii o înlocuiește pe alta, iar considerațiile morale/spirituale joacă un anumit rol în această victorie Dar când acest lucru s-a întâmplat deja, însăși etica "științei" necesită o justificare retrospectivă a ceea ce s-a întâmplat în termeni de "dovezi" științifice Așa se dezvoltă istoria oficială a "luptei științei împotriva religiei" O nouă viziune asupra lumii, generată de acțiunea combinată a științei și a unui nou imaginar cosmic, și întărită de ideea de maturitate pe care acești factori, și odată cu ei și eul izolat, o generează în mintea omului, a determinat apariția multor forme mai durabile de neîncredere Ele sunt ferm înrădăcinate în viziunea noastră asupra lumii, precum și în practicile științifice și tehnologice, cu ajutorul cărora învățăm despre lume și acționăm în ea De aceea, pentru mulți oameni astăzi, materialismul a devenit o alegere evidentă, care nu are nevoie de dovezi Aceasta nu mai este o teorie ciudată, de neînțeles, ci ceva apropiat de ceea ce noi considerăm bunul simț În același timp, materialismul nu numai că s-a întărit, ci a devenit și mai profund După cum am văzut, noul imaginar cosmic a dezvoltat ceea ce a început de viziunea materialistă asupra universului Noua imagine a lumii a risipit complet vechea idee de a găsi sens în lucruri, care s-a reflectat în înțelegerea platonico-aristoteliană a lumii din jurul nostru ca realizare a formelor (cu alte cuvinte, a eliminat teoria "logo-uri optice") Dar la început mai era loc în această imagine pentru semnificații de alt fel: de exemplu, pentru scopurile pe care le-a urmărit Dumnezeu când a creat un univers mecanicist; sau pentru acel destin superior pe care îl avem ca ființe înzestrate cu suflet Materialismul consecvent a scăpat și de asta Absența completă actuală a oricărui scop superior poate fi percepută ca o pierdere teribilă, ca cea mai mare amenințare pe care o reprezintă pentru noi Vârsta seculară lume spartă Dar această absență poate fi văzută și într-o perspectivă pozitivă ca invulnerabilitatea noastră Într-un astfel de univers, nu ni se cere nimic; nu avem un scop spre care să fim chemați să ne străduim de frica unui blestem, a pedepsei lui Dumnezeu sau a unei contradicții fatale cu noi înșine Epicurienii și-au exprimat deja o idee similară în felul lor Conștientizarea faptului că totul vine de la atomi și abaterea lor de la calea directă; și că zeii nu au nimic de-a face cu noi, ne eliberează de frica de cealaltă lume și, prin urmare, ne permite să atingem ataraxia Materialismul modern îmbrățișează această moștenire, dar îi conferă o aromă tipic modernă, activistă: în această lume fără scop, noi decidem singuri ce obiective să urmărim Sau găsim un scop în profunzimile noastre, în ceva ce credem că vine din adâncul nostru În orice caz, noi și numai noi determinăm ordinea "lucrurilor umane", ceea ce înseamnă că suntem capabili să găsim în noi înșine dorința și capacitatea de a crea o ordine a libertății și a beneficiului reciproc, depășind rezistența unui indiferent și chiar ostil univers pentru noi Suntem singuri în univers: acest adevăr ne înspăimântă, dar ne poate și inspira și îmbăta Există o anumită plăcere în a fi singur, mai ales pentru sinele izolat Bucuria singurătății constă parțial din sentimentul de libertate și parțial din intensitatea intensă a acestui moment fragil - aceasta moare (ziua) pe care trebuie să o ștergi (apucă) Toate semnificațiile sunt aici, în acest punct minuscul Pascal a vrut să spună ceva asemănător când a vorbit despre om ca despre o trestie gânditoare Noul imaginar cosmic dă acestei experiențe o nouă dimensiune Dându-și seama cât de nemărginită este lumea în timp și spațiu, cât de adânc este cufundat microcosmosul în infinit de mic și, prin urmare, simțind nesemnificația și fragilitatea noastră, înțelegem și uimirea faptului că viața s-a născut în această mașinărie fără margini și fără scop, și apoi a existat un sentiment, imaginație și gândire O persoană religioasă recunoaște cu ușurință prezența unui mister aici Materialiștii, de regulă, resping acest lucru: știința progresivă nu recunoaște secrete, ci ghicitori temporare Dar și ei pot fi umpluți de uimire la gândul că viața noastră, viața ființelor capabile să simtă și să gândească, este înrădăcinată în astfel de adâncimi incredibile și că din aceste adâncimi ar putea apărea conștiința Autorul modern Douglas Hofstadter surprinde perfect această uimire în fața originilor noastre întunecate, precum și a sentimentelor conflictuale asociate cu aceasta El admite că unii oameni se tem instinctiv de astfel de explicații ale sufletului, care "distrug sufletul, pentru că îl reduc la altceva" Nu știu de ce trăiesc o asemenea groază, în timp ce alții, ca mine, găsesc în reducționism religia supremă, supremă Probabil că munca mea îndelungată în domeniul fizicii și al științei în general m-a inspirat cu profundă admirație la imaginea modului în care obiectele și experiențele cele mai importante și familiare dispar atunci când intrăm în tărâmul infinitului mic, în eterul himeric, fără substanță, în mi Universul în expansiune al neîncrederii riade de vârtejuri efemere în mișcare de activitate matematică aproape de neînțeles Acest lucru dă naștere unei venerații pentru cosmosul din mine Pentru mine reducționismul nu înseamnă "a reduce ceva la nimic", ci, dimpotrivă, face realitatea și mai misterioasă Dar această reverență este modificată și întărită și de un sentiment de rudenie, o apartenență esențială acestor adâncimi Și acest lucru ne permite să restabilim în noi înșine un sentiment de legătură și solidaritate cu tot ceea ce există, care a apărut în secolul al XVIII-lea prin conștientizarea originii noastre întunecate, dar acum a devenit incomparabil mai larg și mai profund Astfel, materialismul se adâncește, se îmbogățește și ia o serie întreagă de forme noi, pe măsură ce susținătorii săi își formulează poziția asupra problemelor complexe pe care încerc să le subliniez aici Motivele pentru care alegem necredința nu se limitează la judecățile noastre despre religie și la ceea ce numim succesele "științei" De asemenea, este condiționată de semnificațiile morale pe care le dobândim acum în univers și de propria noastră origine din acesta Astăzi, materialismul își trage puterea din anumite moduri de a experimenta și de a dezvolta în continuare imaginarul nostru cosmic, din diferite moduri de a interpreta sentimentul nostru de lipsă de scop a acestui univers infinit, din reverența noastră pentru univers și din sentimentul nostru de rudenie cu acesta Aceasta a fost una dintre modalitățile de a adânci și întări necredința în secolul al XIX-lea prin știință și imaginarul cosmic O altă modalitate, pe care o voi menționa doar, a fost aceea că formele imaginarului social bazate pe simultaneitate și acțiune în timp pur secular (economia de piață, sfera publică, sistemul de suveranitate populară) au devenit din ce în ce mai importante Aici observăm din nou asemănarea dintre înțelegerea realității sociale și Douglas Hofstadter, "Reductionism and Religion", în Behavioral and Brain Sciences ( ), p Respectarea, dar și un sentiment de legătură cu universul, sunt evidente în următoarele reflecții ale lui Charles Linberg: "Știu că sunt muritor, dar asta ridică întrebarea: ce sunt eu? Sunt un individ sau sunt un flux al vieții în evoluție, format din nenumărate personalități? Una dintre identitățile mele este că m-am născut în Dar vârsta mea ca persoană a secolului al XX-lea este măsurată în miliarde de ani Viața pe care mă consider a existat neîntrerupt de-a lungul veacurilor trecute Indivizii sunt gardieni ai curgerii vieții, manifestări temporare ale unei ființe mai mari care ies din adâncul esenței lor și se întorc la ea ca nenumărate vise Îmi amintesc că am stat la marginea unei văi adânci pe insula Hawaii Maui și gândindu-mă că fluxul vieții este ca un râu de munte: iese din surse ascunse, se naște din pământ, atinge stelele, se contopește, se amestecă, se dezvoltă, schimbând instantaneu forme trecătoare El conchide în continuare: "Sunt formă și sunt fără formă Eu sunt viață și materie, sunt muritor și nemuritor Sunt unul și mulți - o persoană și umanitate în continuă mișcare După moartea mea, moleculele ființei mele se vor întoarce pe pământ și pe cer Ei au venit din stele, iar eu însumi sunt de acolo, aparțin stelelor Cit Citat din Gore Vidai, "The Eagle is Grounded", în The Times Literary Supplement, nr , octombrie , p Vedem că Lindbergh se află complet în cadrul imaginarului cosmic modern Percepția sa asupra naturii, de exemplu, pe insula Maui, îl inspiră imediat cu gânduri despre adâncimea universului și despre originea noastră întunecată din adâncurile sale Vârsta seculară înţelegerea realităţii naturale, caracteristică imaginarului cosmic Sentimentul acestei analogii nu a obligat deloc la adoptarea unei viziuni atee asupra lumii, dar era cu siguranță compatibilă cu ea și, cu un anumit fel de interpretare, putea fi prezentată ca compatibilă doar cu o astfel de viziune asupra lumii Deci, desigur, s-a gândit Papa Pius al IX-lea Dar indiferent de modul în care am evalua politica papilor secolului al XIX-lea (care astăzi nu mai convinge pe nimeni), există aici o problemă profundă, asemănătoare cu cea despre care am discutat deja în cursul analizei imaginarului cosmic Societățile moderne sunt impersonale într-un aspect important: se bazează pe sociabilitatea alienată și implică formarea capacității de a acționa într-un grup de egali; ei preferă identitățile categorice care unesc oamenii pe o bază comună (americani, francezi, musulmani, catolici) mai degrabă decât printr-o rețea de legături personale (ca în relațiile de sânge sau acele relații de loialitate personală care au jucat un rol central în societățile europene premoderne) , numită "feudal" Oameni a căror viață religioasă era înscrisă în formele de viață ale societății de rețea, de exemplu, țăranii care trăiau în lumea ierarhică a unei parohii rurale, se aflau într-un oraș industrial din secolul al XIX-lea, erau profund dezorientați și nu mai puteau practica tradiționalul lor religie Ar fi putut cu ușurință să se îndepărteze complet de biserică sau să fi inventat forme complet noi de viață religioasă Voi acoperi acest proces într-unul din capitolele următoare Formele mai profunde și mai adânc înrădăcinate de necredință care au apărut în secolul al XIX-lea rămân în mare parte aceleași astăzi În acest sens, putem considera oamenii din epoca victoriană drept contemporanii noștri, dar ne va fi greu să percepem în acest fel reprezentanții Iluminismului Foucault și alți autori au remarcat caracterul de reper al erei romantice pentru gândirea europeană, când un sentiment de realitate a apărut la fel de profund și ordonat, ca ceva ale cărui forțe motrice pândesc adânc sub suprafața accesibilă observației Teoriile economice ale lui Marx, "psihologia profunzimii" a lui Freud și genealogiile lui Nietzsche pot servi drept exemplu aici Încă trăim în profunzime consecințele acestei întorsături, deși putem pune la îndoială aceste teorii particulare În acest sens, putem fi tentați să argumentăm că neîncrederea modernă începe aici și nu în epoca Iluminismului Apoi secolul al XIX-lea se dovedește a fi momentul nașterii "schismei moderne" Michel Foucault, Les Mots et Ies Choses (Paris: Gallimard, ) [Rus trad : Michel Foucault, Cuvinte și lucruri Archaeology of the Humanities (tradusă din franceză de V P Vizgin și N S Avtonomova), Moscova: Progress, ] Martin Marty, The Modem Schism (New York: Harper, ) Un univers în expansiune al neîncrederii Menționarea lui Nietzsche în paragraful precedent ne conduce la o schimbare extrem de importantă în imaginația morală a necredinței secolului al XIX-lea Mai sus, am vorbit despre viziunea "post-schopenhaueriana" asupra lumii, care dă un sens pozitiv forțelor iraționale, imorale și chiar agresive din noi Esența acestei viziuni, în diferitele sale manifestări, este că aceste forțe nu pot fi pur și simplu condamnate și eradicate, deoarece de ele depind existența și/sau vitalitatea noastră, darurile noastre creative, capacitatea noastră de a crea frumusețe Dacă da, atunci în geneza noastră întunecată, în originea noastră din sălbatic și subomen, se dezvăluie un nou sens moral O astfel de viziune asupra lumii este generată de o direcție "tragică" de protest împotriva formei standard a antropocentrismului modern, cu imaginea sa prea armonioasă a vieții fără suferință, rău și violență În consecință, acest protest se întoarce și împotriva valorilor iluminismului Dar, spre deosebire de ceea ce înțelegem de obicei prin Contra-Iluminism (reprezentat de figuri precum Louis de Bonald și Joseph de Maistre), nu este vorba deloc de o întoarcere la religie sau la transcendent Acest protest rămâne neclintit de naturalist De aceea o voi numi "contra-iluminare imanentă" Un astfel de protest este îndreptat împotriva celei mai importante componente a umanismului exclusiv modern, care, la rândul său, decurge din tradiția religioasă anterioară De fapt, avem aici un element puternic și definitoriu al spiritualității moderne occidentale în general: afirmarea valorii vieții, păstrarea vieții, vindecarea și alimentația Acest element a fost întărit de cotitura antropocentrică, când toate scopurile lui Dumnezeu au fost restrânse la un singur scop - menținerea vieții umane Influența durabilă a acestei idei este probabil să se facă simțită în căutarea modernă de a salva vieți, de a crește prosperitatea și de a reduce suferința în întreaga lume - o căutare care, în opinia mea, este fără precedent în istoria omenirii Pe de o parte, această aspirație reflectă ideea modernă a ordinii morale, pe de altă parte, ea reiese din punct de vedere istoric din ceea ce am numit într-o altă carte "afirmarea valorii vieții obișnuite" Cu acest termen, încerc să atrag atenția către revoluția culturală modernă timpurie, care a respins (cum se credea anterior) cea mai înaltă valoare a vieții contemplative și civice și a mutat centrul de greutate morală către viața de zi cu zi, producție și familie Este acest tip de spiritualitate care subliniază că prima noastră preocupare ar trebui să fie "creșterea" vieții, înlăturarea suferinței și promovarea bunăstării Prima preocupare pentru "viața bună" avea un postgust de mândrie și egoism; în plus, a presupus o inegalitate esențială, deoarece viața "superioară" era disponibilă doar pentru o minoritate de elită, în timp ce este corect să trăiești o persoană obișnuită A se vedea: Sources of the Seif (Cambridge, Mass : Harvard University Press, ), capitolul Vârsta seculară toată lumea ar putea trăi Era de la sine înțeles pentru acest cadru moral de spirit că principala noastră preocupare ar trebui să fie să construim relații cu ceilalți într-un spirit de dreptate, bunăvoință și egalitate La rădăcina acestei afirmații, care a devenit un element fundamental al viziunii noastre etice moderne asupra lumii, s-a aflat un anumit tip de evlavie creștină care lăuda agapa practică și era îndreptată polemic împotriva mândriei, elitismului și, ca să spunem așa, auto-absorbției, caracteristice cei care credeau în existenţă forme "superioare" de activitate şi spiritualitate umană Să ne amintim atacul susținătorilor Reformei împotriva presupusei vocații "mai înalte" a vieții monahale Călugării pretindeau o cale specială, elitistă, de consacrare superioară lui Dumnezeu, dar, de fapt, au căzut în mândrie și înșelăciune de sine În realitate, viața sfântă pentru un creștin era existența lui obișnuită, o viață creștină evlavioasă în muncă și în grijile familiei Aceste motive de critică "pământească" a unor presupuse tipuri de viață "superioare" au fost ulterior preluate de critica seculară a creștinismului și a religiei în general Seculariștii și necredincioșii s-au întors împotriva credinței creștine ca atare în multe privințe aceeași retorică cu care liderii Reformei i-au atacat pe călugări și călugărițe Creștinismului i s-a reproșat că respinge cu dispreț binele uman real, senzual, pământesc în numele unui scop superior pur imaginar, a cărui urmărire nu putea duce decât la dezamăgire în adevărata bunăstare pământească, la suferință, la mortificarea cărnii, la suprimare , etc P Prin urmare, motivele celor care aleg pentru ei înșiși această cale "superioară" sunt suspecte Mândria, elitismul, pofta de putere fac și ele parte din această poveste, alături de frică și timiditate (prezente și în interpretările primilor reformatori, deși nu în prim-plan) Umanismul exclusivist a moștenit de aici atât devotamentul pentru ordinea morală, cât și afirmarea valorii vieții cotidiene Dar a declanșat un fel de rebeliune internă împotriva a ceea ce s-ar putea numi o religie seculară a vieții, una dintre trăsăturile izbitoare ale lumii moderne Comparația cu normele istoriei umane anterioare arată că trăim într-o cultură morală cu totul specială, în care suferința și moartea de foame, inundații, cutremur, epidemii sau război pot da naștere la mișcări mondiale de simpatie și solidaritate practică Desigur, o astfel de reacție a fost posibilă prin mijloacele moderne de transport și comunicație, ca să nu mai vorbim de prezența surplusurilor de bunuri materiale Dar acest lucru nu ar trebui să ne ascundă importanța schimbărilor de natură pur culturală și morală Aceleași mijloace de transport și comunicație nu provoacă peste tot aceeași reacție: este mult mai puternică în țările care au aparținut cândva creștinismului latin Să ținem cont, desigur, de distorsiunile de percepție generate de isteria media, de incapacitatea consumatorilor de media Un univers în expansiune al neîncrederii focalizarea atenției, la reacția exagerată provocată de cadrele "spectaculoase", motiv pentru care spectatorul ignoră evenimente mult mai importante care nu au ajuns în poza CNN Cu toate acestea, este un fenomen remarcabil: epoca care a dat naștere Hiroshima și Auschwitz a dat naștere și Amnesty International și Doctors Without Borders Desigur, toate acestea au rădăcini creștine adânci În primul rând, trebuie menționate aici eforturile misionare remarcabile ale Bisericii Catolice în timpul Contrareformei, preluate ulterior și de protestanți Apoi, la începutul secolului al XIX-lea, a venit vremea campaniilor în masă - de exemplu, mișcarea anti-sclavie din Anglia, în nu mică măsură inspirată de bisericile evanghelice, și mișcarea aboliționistă similară din Statele Unite, care, de asemenea, avea o bază în mare măsură creștină De-a lungul timpului, acest obicei de a ne mobiliza pentru a lupta împotriva nedreptății și a elimina suferința a devenit parte a culturii noastre politice La un moment dat, această cultură nu a mai fost inspirată exclusiv de creștinism, deși oamenii profund devotați acestuia continuă să joace un rol important în mișcările relevante de astăzi Mai mult, probabil că această cultură trebuia separată de creștinism, astfel încât impulsul pentru solidaritatea umană să poată depăși granițele creștinătății Este această moștenire complexă a Iluminismului pe care încerc să o descriu aici Include un umanism puternic care afirmă importanța păstrării și îmbunătățirii vieții și a eliminării suferinței; declinul/negarea transcendentului (în urma căruia umanismul însuși devine exclusiv), precum și un vag sens istoric că primul dintre elementele enumerate aici ia naștere din al doilea și depinde de acesta Încă de acum două secole și jumătate, un asemenea ethos, chiar în momentul apariției sale, s-a confruntat cu o anumită rezistență La urma urmei, el, luat în versiunea sa utilitară extrem de influentă, ar putea fi perceput ca un factor care face viața umană plată și "unidimensională" (pentru a folosi termenul popular al epocii ulterioare) Viața în "palatul de cristal" (cuvintele protagonistului din "Însemnări din subteran" de Dostoievski) a fost percepută ca sufocantă și umilitoare, ca mortală și nivelantă O astfel de reacție a avut cel puțin două surse importante, deși uneori se puteau (nu foarte reușit) să fie combinate Una dintre ele a fost o atracție spirituală de lungă durată și stabilă față de transcendent, care nu a putut niciodată să recunoască bunăstarea pământească drept singurul scop al vieții umane și s-a opus unei astfel de reduceri în toate modurile posibile Al doilea a apărut din vechiul ethos aristocratic, ca un protest împotriva influenței nivelatoare a unei culturi a egalității și a bunăvoinței Era vorba despre simțirea pierderii dimensiunii eroice a vieții umane și a reducerii tuturor ființelor umane la nivelul mediocrității utilitariste burgheze Faptul că astfel de temeri erau specifice nu numai reprezentanților cercurilor recționare este evident Vârsta seculară pe exemplul lui Tocqueville, care era serios îngrijorat de perspectiva nivelării umanității, care ne amenință într-o eră democratică Se temea de o lume în care oamenii să ajungă să aibă grijă doar de propriile "mici plăceri vulgare", pierzând complet dragostea de libertate O astfel de rezistență a fost alimentată de tradiții de lungă durată, reprezentând, pe de o parte, transcendentul, iar pe de altă parte, vechile norme de onoare și perfecțiune Ceea ce eu numesc protest imanent neagă teza vieții ca fiind cea mai înaltă valoare, dar în același timp rupe legătura cu izvoarele tradiționale tocmai menționate Un astfel de protest nu caută sprijin în transcendent și nu se bazează pe o înțelegere moștenită istoric a ierarhiei sociale, deși poate fi inspirat din versiunile anterioare ale eticii militare, așa cum vedem în exemplul lui Nietzsche Un astfel de protest împotriva celei mai înalte priorități a vieții vine, ca să spunem așa, din interiorul neîncrederii în sine - nu în numele a ceva mai înalt, ci pur și simplu pentru că recunoașterea unei astfel de priorități este percepută ca ceva care ne îngăduie, limitează, sărăcește existența Astfel, alături de o Contra-Iluminism externă, alimentată de acele tradiții pe care Iluminismul însuși le-a catalogat drept iluzii, a apărut și o Contra-Iluminism imanentă, care nu numai că a împărtășit această respingere a trecutului, dar uneori chiar a întărit această tendință Dar dacă umanismul secular al Iluminismului a apărut din afirmarea creștină inspirată de agape a valorii vieții umane obișnuite, atunci imanentul anti-Iluminism a apărut și din antecedentul său cu rădăcini transcendente În primul rând, acest lucru s-a întâmplat în domeniile literar și artistic care au apărut din romantism și moștenitorii săi Mișcarea romantică a fost unul dintre principalele centre ale contra-iluminismului, deși, bineînțeles, nu s-a rezumat niciodată la el Protestul împotriva unei lumi vulgare, fără sens, a fost o temă constantă în literatura și arta romanticilor, iar acest lucru putea fi combinat, deși nu neapărat, cu convingerile anti-iluminismului Cel puțin, acest lucru a făcut imposibilă acceptarea versiunilor mai crude ale secularismului iluminist, cum ar fi utilitarismul Anti-Iluminismul imanent s-a format tocmai în această zonă a culturii occidentale De la bun început, a fost asociat cu ideea de primat al esteticii Chiar și acolo unde respinge chiar această categorie și vorbește despre "iluzie estetică" (precum Paul de Man), principala sa preocupare rămâne arta - în special arta post-romantică contemporană În învățământul superior modern, "marile sale batalioane" sunt recrutate mai ales în catedrele de literatură Alexis de Tocqueville, La Democrație en Amerique (Paris: Garnier Flammarion, ), Volumul II, Partea , Capitolul , p [Rus trad : Alexis de Tocqueville, Democracy in America, M : Progress, ] Un univers în expansiune al neîncrederii Una dintre temele sale principale este o nouă înțelegere a semnificației morții - spre deosebire de incapacitatea umanismului exclusiv dominant de a face față mortalității umane Există și surse care se întorc la tradiția religioasă (despre care vom discuta în capitolul ) Concomitent și în legătură cu aceasta, se naște un alt fel de protest împotriva tezei valorii supreme a vieții, protest care, de regulă, este inspirat din alte surse de rezistență din exteriorul anti-iluminist - rezistența la nivelarea universală în nume de mântuire maiestuoasă, excepțională și eroică Cel mai influent exponent al acestui punct de vedere a fost, fără îndoială, Nietzsche Și este foarte caracteristic faptul că cei mai remarcabili gânditori antiumaniști ai timpului nostru - Foucault, Derrida, Bataille - îi datorează foarte mult lui Nietzsche Desigur, Nietzsche s-a răzvrătit în primul rând împotriva ideii că scopul nostru cel mai înalt este păstrarea și multiplicarea vieții, precum și prevenirea suferinței El respinge această idee atât metafizic, cât și practic În plus, el neagă egalitarismul care stă la baza toată această afirmare a valorii vieții obișnuite Dar într-un anumit sens, rebeliunea lui este și internă La urma urmei, viața însăși este capabilă să ne împingă spre cruzime, dominație, exclusivitate și chiar face asta în momentele de autoafirmare nestăpânită Astfel, acest protest, într-un anumit sens, nu depășește afirmarea modernă a vieții Nu există nimic mai înalt decât mișcarea vieții în sine (sub forma "voinței de putere") Un astfel de protest este iritat de bunăvoință, universalism, armonie și ordine El vrea să reabiliteze distrugerea și haosul, suferința și exploatarea ca parte a vieții care, de asemenea, trebuie să fie afirmată Înțeleasă corect, viața este și afirmarea morții și a distrugerii A obiecta la acest lucru înseamnă a încerca să limitezi viața, să o îmblânzi, să o privezi de manifestările superioare care o fac ceva care merită afirmat O religie a vieții care interzice să se confrunte cu moartea și să provoace suferință este ceva îngust și umilitor Nietzsche se consideră moștenitorul eticii preplatonice și precreștine, cu admirația ei pentru curaj, măreție, perfecțiune elitistă Și moartea a fost întotdeauna în centrul tuturor Pregătirea de a înfrunta moartea, abilitatea de a pune onoarea și gloria mai presus de viață au fost întotdeauna semnele distinctive ale unui războinic, temeiul pretențiilor sale de superioritate față de ceilalți oameni Umanismul modern care afirmă viața generează lașitate Această acuzație apare adesea într-o cultură anti-Iluminism Hegel transformă această trăsătură a eticii tradiționale a onoarei în punctul central al dialecticii sale între stăpân și sclav În lupta inițială pentru recunoașterea dintre războinici, fiecare arată că este demn de această recunoaștere tocmai pentru că își pune în pericol propria viață Cheia demnității este Daransetzen (capacitatea de a risca ceva, de a miza) Vezi: Phăno-menologiedes Geistes, Kapitel GV [Rus traducere: G V F Hegel, Fenomenologia spiritului, capitolul , Sankt Petersburg: Nauka, ] Vârsta seculară Desigur, unul dintre roadele acestei contraculturi a fost fascismul, nu în totalitate eliberat de influența lui Nietzsche, oricât de convingător ar fi infirmat Walter Kaufmann simplul mit al lui Nietzsche ca protonazi Dar, în ciuda acestui fapt, fascinația pentru moarte și violență revine, de exemplu, sub forma unui interes pentru astfel de subiecte în Bataille, care a fost împărtășit de Derrida și Foucault Cartea lui James Miller despre Foucault dezvăluie profunzimea acestei revolte împotriva "umanismului" ca un spațiu sufocant și înghesuit din care să iasă Nu încerc să discreditez aici neo-nitsscheanismul prezentându-l ca pe un "preludiu" al fascismului (ca și cum oricare dintre curentele spirituale de conducere ale civilizației noastre ar putea fi complet eliberat de responsabilitatea pentru apariția fascismului) Vreau doar să arăt că există un astfel de antiumanism care se ridică tocmai împotriva preocupării constante pentru viață, a interzicerii violenței și a impunerii egalității Înțelegerea lui Nietzsche a vieții sublime, care este capabilă să se afirme pe deplin, ne duce, de asemenea, dincolo de viață într-un anumit sens, și în aceasta este similară cu alte idei - religioase - despre viața sublimă (cum ar fi "viața veșnică" în Noul Testament) Dar ne duce dincolo de cadrul vieții prin încântarea în negarea vieții, prin fascinația pentru moarte și suferință Ea nu recunoaște existența vreunui bun superior dincolo de viață și, în acest sens, se consideră pe bună dreptate antiteza absolută a religiei Într-un sens important, deși paradoxal, "transcendentul" este din nou imanent După cum puteți vedea, ceea ce am numit contra-iluminismul imanent presupune o nouă evaluare pozitivă a morții și chiar desfătare în ea (și uneori în violență) Se răzvrătește împotriva umanismului exclusiv care domină cultura contemporană Dar, de asemenea, respinge toate interpretările anterioare bazate pe optic ale transcendentului Luând în considerare acest lucru, este posibil să ne schimbăm înțelegerea asupra culturii moderne În loc să o considerăm ca pe o arenă de luptă între două forțe - "tradiția", în special religioasă, și umanismul exclusiv - vom vedea în ea mai degrabă o arenă deschisă în care se luptă până la trei, sau chiar patru părți Acest lucru ne va ajuta să înțelegem cât de răspândit s-a răspândit ceea ce am numit efectul nova Sunt mai multe poziții ideologice, legăturile și contradicțiile dintre ele au devenit mai complexe Tocmai am văzut asta în exemplul materialismului și al necredinței Dar în procesul de expansiune a noii stele are loc o înmulțire similară cu alte poziții fundamentale, din ce în ce mai mulți participanți sunt atrași în polemica dintre ei, între care apar numeroase legături orizontale transculturale - precum cea pe care am simțit-o între noi Pascal și una dintre tendințele materialismului modern James Miller, Pasiunea lui Michel Foucault (New York: Simon & Schuster, ) Un univers în expansiune al neîncrederii Se poate spune că necredința ajunge la maturitate în secolul al XIX-lea Ea devine consistentă, profundă și, de asemenea, (și aceasta este poate cea mai importantă) ia diverse forme, creând o întreagă gamă de diferențe interne De aceea, astăzi, pentru mulți oameni din numeroase pături sociale, necredința devine o lume autosuficientă - cu alte cuvinte, ea umple întregul orizont al potențialului probabil Există susținători ai umanismului exclusiv care nu sunt foarte siguri de poziția lor, dar sursa amenințării pe care o simt este antiumanismul neo-nitschean Există și "postmoderniști" care uneori se îndoiesc de propriul postmodernism când îl citesc pe John Stuart Mill sau Karl Marx Dar transcendentul a dispărut complet de pe harta lor cu privire la lume Poate că aici ar trebui să revenim la prima mea întrebare: ce s-a schimbat între , când necredința era practic imposibilă și (aproximativ) , când nu numai că avem mulți atei fericiți, dar credința însăși în unele medii sociale se ciocnește cu curenți ostili puternici? Analiza imaginarului cosmic modern ne-a permis să înțelegem mai profund această problemă La începutul acestei perioade, în anul , lumea fermecată, în care natura și viața socială erau strâns legate de vremuri mai înalte, a lăsat puțin loc neîncrederii Teologii au făcut deosebirea între nivelurile naturale și supranaturale, dar era imposibil să trăiești o viață practică, realizând doar primul dintre ele Spiritele, forțele și timpurile superioare au fost prezente mereu și pretutindeni Procesul de dezamăgire a lumii și marginalizarea timpurilor superioare au făcut posibilă în principiu reprimarea nivelului superior ca atare Dar ea a continuat să existe datorită sentimentului că inspirația, puterea și disciplina de care avem nevoie pentru noua ordine a acestei lumi ca dezamăgită și morală ne vin de la Dumnezeu În viața individuală, Dumnezeu se descoperă prin har; în viața socială, prin ordinele și structurile prescrise de el În plus, atât morala individuală, cât și ordinea socială se bazează pe o concepție despre ordinea cosmică a lucrurilor, care a fost stabilită providențial de Dumnezeu pentru binele nostru Dumnezeu a fost prezent în conștiința noastră, în ordinea noastră socială, în cosmosul nostru; nu s-a mai impus în experiența directă a percepției lucrurilor, locurilor și timpurilor individuale, așa cum a fost în lumea fermecată, ci s-a manifestat ca o forță care aduce ordine și dă sens moralității, societății și lumii Astfel, contactul direct cu spiritele și forțele este de domeniul trecutului, dar a făcut posibil un simț mult mai intens al voinței lui Dumnezeu, ordonând lumea noastră Mai mult, chiar acest sentiment al voinței divine a contribuit la împingerea lumii fermecate în plan secund Vârsta seculară Odată cu începutul întorsăturii antropocentrice, această idee a prezenței ordonatoare a lui Dumnezeu dispare Este înlocuit de sentimentul că putem menține ordinea corespunzătoare pe cont propriu Pentru unii, Dumnezeu se retrage și mai departe, până la începutul sau sfârșitul lumii (deiști), pentru alții, el dispare complet Alții neagă agresiv existența acesteia Schimbările în imaginarul cosmic grăbesc și completează această distrugere a simțului nostru de ordonare a prezenței Nu este doar faptul că această prezență a fost supraaccentuată de apologetica modernă timpurie în ceea ce privește scopul divin Era vorba și despre faptul că universul vast, infinit, cu abisul său întunecat al timpului, a făcut extrem de ușor să uiți complet această prezență Într-un astfel de univers, era greu să menții o asemenea idee Am încercat deja să arăt ambiguitatea percepției noastre actuale despre univers Poate bloca orice idee de ordine și semnificație, dar poate deveni și punctul central al unor semnificații spirituale puternice Dacă sunt refuzate, rezultatul este adesea științismul filistin îngust Dar dacă suntem deschiși la aceste semnificații, atunci rezultatele pot fi foarte diferite Într-o lectură epicureo-naturalistă, ele ne conduc către un materialism profund și complet; interpretat diferit - ne poate deschide versiuni diferite de spiritualitate, iar unele - conduc la Dumnezeu Totuși, dacă urmăm prima sau a doua cale - cu alte cuvinte, dacă respingem aceste semnificații sau le acceptăm într-un spirit epicureo-materialist - atunci într-adevăr putem trăi într-o lume care pare să proclame pretutindeni absența lui Dumnezeu Limitele exterioare ale acestui univers se pierd în întunericul absolut, iar în lumea umană care îi corespunde, putem obține o experiență reală a "absenței lui Dumnezeu" Această ultimă experiență nu este ca experiența strămoșilor noștri cu spiritele și forțele în jurul anului , când au intrat în contact cu lucruri și locuri specifice Mai degrabă, seamănă cu experiența prezenței ordonatoare divine care a caracterizat elitele anului : subiectul său nu era un obiect presupus, ci un principiu difuz de structurare Dar aici există o diferență importantă, pentru că vorbim despre sentimentul de absență - experiența că orice ordine, orice sens vine de la noi Nu mai auzim "ecoul" afară Într-o lume înțeleasă în acest fel - și acolo trăiesc mulți dintre contemporanii noștri - distincția dintre natural și supranatural nu a devenit altceva decât o abstracție intelectuală A apărut un tip de oameni care au fost capabili să perceapă lumea ca pur imanentă În unele privințe, putem considera această realizare o victorie pentru întuneric, dar este totuși o realizare semnificativă traiectorii secolului al XIX-lea În mod ideal, ar trebui să urmărim cu atenție dezvoltarea efectului nova în a doua jumătate a secolului al XIX-lea și prima jumătate a secolului al XX-lea Căci atunci variantele neîncrederii s-au înmulțit și au devenit mai complexe înainte de a se răspândi în întreaga societate într-un proces pe care eu îl numesc efectul "supernova" și care a avut loc în principal după cel de-al Doilea Război Mondial Traiectoriile acestei dezvoltări în diferite culturi naționale s-au dovedit a fi semnificativ diferite și o descriere cu adevărat satisfăcătoare ar trebui să le urmărească pe toate Dar, din păcate, nu am suficient spațiu și cunoștințe pentru asta (și cititorul, poate, răbdare) Așa că vreau să mă concentrez pe doar două exemple interesante și ilustrative În primul rând, mă voi referi la situația din Anglia (parțial și în Marea Britanie, dar mai ales în Anglia) între și Apoi voi trece în revistă pe scurt situația din Franța la începutul secolelor al XIX-lea și al XX-lea După aceea, în următoarea parte a cărții, voi încerca să ofer o serie de concluzii generale cu privire la apariția "epocii seculare" în Occident Începutul secolului al XIX-lea în Anglia a fost marcat de o renaștere a credinței și a practicilor asociate cu bisericile evanghelice, condusă parțial de șocul războaielor revoluționare și napoleoniene Dar în anii , credința tradițională a elitelor intelectuale și sociale a fost din nou supusă unei presiuni intense În parte, vechii factori filosofici au activat aici: în special, "radicalismul filozofic", bazat pe principiile utilitarismului, a fost în multe privințe un produs intelectual al secolului al XVIII-lea Totuși, așa cum am menționat mai sus (Capitolul , Vârsta seculară secțiunea ), probabil că ar trebui să privim noul declin al credinței creștine mai degrabă un nou val decât o simplă continuare a proceselor care au avut loc în secolul precedent La urma urmei, direcția atacului a devenit oarecum diferită S-au folosit și vechile argumente, dar acum au fost completate cu o nouă abordare Retragerea religiei a fost atât de semnificativă încât la mijlocul secolului John Stuart Mill (deși nu este un observator complet imparțial) a putut spune că "vechile concepții în religie, morală și politică s-au discreditat atât de mult în ochii unui public mai luminat că și-au pierdut pentru totdeauna cea mai mare parte a influenței" Dar una dintre cele mai importante direcții ale noii creșteri a necredinței a fost dezvăluită aici pentru prima dată Cel mai bine este probabil să-l vedeți ca pe o încercare de a scăpa de presiunea încrucișată pe care atât de mulți o experimentau atunci Presiunea a fost condusă, pe de o parte, de ideea aparent inevitabilă a unei ordini impersonale și, pe de altă parte, de o nevoie urgentă de a evita vulgaritatea, golul și rafinamentul care însoțeau atât de evident acest nou social și ordine culturală Pofta de impersonal a dictat (și reflectat) respingerea creștinismului tradițional, dar în fața a ceea ce era văzut ca pierderea atâtor beneficii importante, păstrarea unora dintre valorile creștinismului istoric părea absolut necesară Astfel, mulți nu mai puteau crede în ceea ce în credința tradițională era contrar ideii unei ordini impersonale (sau a depășit-o); dar, în același timp, un sentiment al slăbiciunilor, urâțeniei și relelor epocii i-a împiedicat să accepte versiuni mai reductiviste, științifice sau utilitare ale ordinului O bază serioasă pentru o astfel de evaluare a dezvoltării necredinței sunt, în special, ideile și influența lui Carlyle Deja ne este greu să înțelegem puterea influenței sale - și nu numai din cauza stilului său prea polemic (s-ar putea să ne intereseze), ci mai ales pentru că, la sfârșitul carierei, s-a opus celor mai fundamentale valori al liberalismului modern (și acest păcat nu ne este ușor să-l iertăm) Într-adevăr, se poate argumenta că declinul popularității sale a venit la scurt timp după moartea sa Dar în anii și a fost extrem de popular Prin urmare, când vorbesc despre direcția necredinței, mă refer la faptul că răspunsul lui Carlyle la presiunea încrucișată pe care am observat-o a arătat multor membri ai elitei sociale calea de a se distanța de credința părinților Adeptul lui Carlyle a fost Matthew Arnold, care, într-un anumit sens, a extins această cale sau a transformat-o, făcând-o, în cele din urmă, mai acceptabilă (A fost propusă o altă versiune a acestei căi, pe urmele lui Carlyle, George Eliot) JS MSH, Autobiography (New York: Columbia University Press, ), p [Rus trad : J St Mill, Autobiografie Povestea vieții și a credințelor mele, M : "Afacerea cărților", ] A se vedea: Simon Heffer, Moral Desperado: A Life of Thomas Carlyle (Londra: Weidenfeld c Nicholson, ) traiectorii secolului al XIX-lea Atribuind un rol atât de important lui Carlyle, mă abat de la punctele de vedere tradiționale despre pierderea credinței de către oamenii din epoca victoriană Simplificând oarecum, se poate spune că acest proces este de obicei considerat o consecință a influenței ideilor evolutive ale lui Darwin, care, așa cum se crede în mod obișnuit, au fost o negare directă a Bibliei În mintea multor oameni crescuți într-un spirit religios, aceasta aștepta un conflict dureros, pe care mulți dintre ei l-au rezolvat cu prețul renunțării la credință, chiar și cu un sentiment amar de pierdere Există ceva adevăr în această interpretare, mai ales în ceea ce privește conflictul dureros și sentimentul de pierdere (se pare că Darwin însuși a împărtășit-o) Dar aici nu se ține cont de ceva extrem de important: că teoria evoluției nu își are originea într-o lume în care aproape toată lumea a continuat să accepte istoria biblică într-un sens simplu și literal, ci, dimpotrivă, într-o lume în care noțiunile de un ordinea impersonală erau deja ferm înrădăcinate, ca să nu mai vorbim de abisul întunecat al timpului; și acolo unde exista deja o versiune foarte influentă a viziunii cosmice a unei ordini impersonale menită să fie un substitut pentru creștinism - versiunea lui Carlyle Asta nu înseamnă că neg influența lui Darwin Teoria lui a servit ca un impuls puternic către o viziune materialistă, reducționistă a cosmosului, din care toată teleologia a fost alungată (pentru că toate acestea ar putea fi explicate exhaustiv la un nivel mai profund) Dar teoria lui Darwin a intrat într-un câmp semantic în care mulți se simțeau deja atrași de ideea primatului ordinii impersonale; nu a creat ea însăși această poftă Carlyle, ale cărui vederi s-au format în principal sub influența lui Goethe, precum și a lui Schiller și a romanticilor germani , s-a opus tuturor acelor trăsături ale creștinismului care erau incompatibile cu ordinea impersonală: importanța fundamentală a unei legături personale cu Dumnezeu, manifestările private ale Providența lui Dumnezeu, Judecata lui Dumnezeu ca hotărâre personală a lui Dumnezeu și în primul rând minunile (acele "vechițe evreiești") În plus, Carlyle nu a considerat această atitudine reacția sa personală El a împărtășit viziunea pe scenă a istoriei (și cea pe care am descris-o mai sus) că elementele creștinismului pe care le-a respins erau fundamental inacceptabile pentru oamenii epocii sale, oricât de greu s-au agățat cei care nu erau capabili să înțeleagă esența vremii lor Tot ceea ce poate fi mântuit în creștinism trebuie mântuit într-o altă formă "Mitul religiei creștine arată diferit în secolul al XVIII-lea decât în secolul al VIII-lea"; cine ne va ajuta "să întrupăm spiritul divin al acestei religii într-un nou mit, să-i dăm o nouă expresie, să-l îmbrăcăm într-o haină nouă, pentru ca sufletele noastre, altfel sortite morții, să poată trăi?" această referire la "mit" A Abbott Ikeler, Puritan Temper and Transcendental Faith: Carlyle's Literary Vision (Columbus: Ohio State University Press, ), pp - Heffer, Moral Desperado, p e Sartor Resartus (Berkeley: University of California Press, ), p [Rus trad : Thomas Carlyle, Sartor Resartus (traducere de N Gorbov), M , ] Vârsta seculară se poate presupune deja că doctrinele de acest nou tip, deși nu se distingeau prin claritate, se pare că prevedeau existența unei forțe spirituale nu tocmai omenești, capabile să ajute omenirea în progresul ei către forme superioare de viață După cum subliniază Wilson, ar putea fi vorba despre anumite versiuni ale Providenței, istoriei sau absolute morale Aceste forme superioare ne-ar permite să credem din nou cu fermitate în bunătatea și dreptatea tuturor lucrurilor, în ceea ce Carlyle numea "Daul etern" Credința a fost de cea mai mare valoare pentru Carlyle, deoarece fără ea tendințele dominante ale epocii au dus la degenerarea vieții umane: urâțenia și egoismul societății comercial-industriale, atomismul și lipsa de interes comun generate de această societate " numerar" ca singura legătură între oameni, absența unei perspective mai ample, mai eroice a vieții, care să depășească hedonismul miop încurajat de o astfel de societate (Anticipându-l pe Nietzsche, Carlyle se referă în mod sarcastic la caritatea organizată drept "Asociația pentru Eliminarea Totală a Suferinței ") Într-o astfel de eră, universul și societatea par pur mecanice și lipsite de sens "Pentru mine, universul era complet lipsit de viață, scop, voință, chiar ostilitate; era o mașină cu abur uriașă, moartă, incomensurabilă, capabilă să mă macine os cu os în indiferența ei moartă O, Golgota vastă, mohorâtă, singuratică, moara de vânt a morții!" Totul în lume, chiar și cel mai sublim, a fost redus la calcul: "Bunătatea lui Bentham, virtutea profitului și a pierderii, a transformat această lume divină într-o lume moartă și moartă motor cu abur brut și sufletul celest infinit al omului - într-un dispozitiv pentru cântărirea fânului și buruienilor, plăcerilor și durerilor Toate acestea ar fi de nesuportat dacă nu ar fi o oarecare certitudine că suntem capabili să ne ridicăm la un nivel superior Cuvintele lui Carlyle reflectă un complex larg de nemulțumire față de sinele izolat și ordinea modernă, despre care am scris în capitolul În special, în ultimul citat se poate recunoaște a doua ramură a primei direcții (în clasificarea mea), și anume cea nevoia de a salva un anumit simț al umanității abilitatea de a ridica spiritual/moral în fața teoriei și practicii unei societăți utilitariste-comercial-industriale care ne umilește Deci, omul a trebuit să vorbească atât pentru, cât și împotriva creștinismului Învățătura nu foarte clară a lui Carlyle a fost o cale de ieșire din această situație de dublă presiune O tensiune similară s-a reflectat în propria sa viață, în special în incapacitatea de a mărturisi direct mamei sale evlavioase că și-a pierdut credința I-a vorbit nu despre respingerea credinței, ci doar despre noua ei AN Wilson, Înmormântarea lui Dumnezeu (New York: Norton, ), p Sartor, p cit nr: Ikeler, Puritan Temper, p ("Eroul ca profet") traiectorii secolului al XIX-lea atenție, încercând astfel (totuși, nu prea cu succes) să dea o oarecare credibilitate înșelăciunii Mai târziu, Arnold a propus propria sa versiune a reacției la aceste impulsuri opuse Este imposibil să păstrezi vechea credință, dar există multe în ea care sunt importante pentru o persoană O societate comercială atomizată este amenințată de anarhie, care poate fi combătută doar prin răspândirea înaltei culturi Inculcarea acestei culturi de către intelectuali seamănă mult cu susținerea anumitor forme de evlavie de către biserica de stat Este posibil ca cele două aventuri să se fi suprapus, așa că Arnold i-ar fi putut spune și mamei sale că continuă munca tatălui său în Broad Church Credința în care a fost crescut, Arnold și-a pierdut-o când avea douăzeci de ani și din aceleași motive ca și Carlyle Ca și Carlyle, acest pas nu a fost ușor pentru el La nivel personal, a devenit un străin pentru tatăl său, un susținător sincer al "Bisericii Largi" Dar i se părea și că declinul credinței, pe care el însuși nu o mai putea accepta, amenința cu consecințe teribile Arnold a simțit acut că lumii moderne îi lipsește profunzimea, iar sinele modern îi lipsește plenitudinea Tindem să trăim vieți superficiale și, prin urmare, suntem deconectați de marile fluxuri de sens care ne pot transforma viața: "trebuie să te scufunzi în adâncurile mării de intuiție, când totul în jurul tău se luptă să să te țină pe o suprafață sterp" Acest sentiment de izolare de marea sursă poate fi perceput și ca o discordie interioară: "Miscăria epocii noastre nu stă în puterea suferinței, ci în incapacitatea oamenilor de a suferi, de a se bucura, de a trăi în general sentimente profunde și întregi, pentru că acum se naște în ei un fel de sentiment , într-o clipă - un fel de imagine, iar deșertăciunea veșnică a lumii amestecă, sparge și ia totul Boala lumii noastre este discordia ei cu ea însăși" Potrivit lui Gonan, Arnold ajunge la concluzia că "omul îi lipsește o identitate profundă, suferă de dezorientare și angoasă, de sentimente trecătoare și nesatisfăcătoare, de golul existenței, de nemulțumirea față de propriile eforturi, afecțiuni generate de absența oricăror autoritate necondiționată în viața spirituală "unsprezece Arnold a simțit pe deplin ceea ce în a doua secțiune a capitolului am numit lipsa de rezonanță (rezonanță) în lumea modernă și a simțit-o în principal în spiritul grupului "romantic" de linii de critică a sinelui izolat, unde principalul lucru a fost experiența unei scindări în interiorul personalității noastre și izolarea ei de marele flux al vieții din afara ei Cât despre Carlyle, Goethe și gânditorii perioadei romantice au fost o sursă importantă pentru Arnold Ca acestea din urmă Park Honan, Matthew Amold: A Life (New York: McGraw-Hill, ), p Ibid , pp - Ibid , p Vârsta seculară el, a văzut puterea de vindecare în frumusețe, în special, în literatură (inclusiv în propria sa practică literară), precum și în ceea ce el a definit ca "cultură" Aceasta nu a fost doar tragedia unui gânditor singuratic sau a unui om cu o sensibilitate extraordinar de subtilă Experiența golului existenței a devenit o trăsătură caracteristică epocii Aparținem unei civilizații care prețuiește mecanicul și materialul, încurajează specializarea îngustă "pentru bine" și promovează acțiunea individuală fără nici un concept al întregului În Anglia, ultimul defect este cel mai pronunțat: "Suntem în pericol de a aluneca în anarhie Suntem lipsiți de înțelegerea Statului, atât de familiar pe continent și în antichitate, în exprimarea sa colectivă și agregată, înzestrat cu puteri stricte pentru binele comun și capabil să controleze actele individuale de voință în numele unui interes mai larg decât interesul indivizilor O astfel de civilizație era atât mic-burgheză, cât și atomistă O societate divizată corespundea unui eu divizat Aici Arnold preia ideea fundamentală a lui Schiller din Scrisorile sale despre educația estetică a omului Fragmentarea și pierderea adâncimii este prețul pe care îl plătim pentru sfârșitul erei creștine Arnold, ca și Carlyle, era ferm convins că aceasta nu era părerea lui personală, ci o reflectare a schimbărilor de epocă, pe care, totuși, nimeni nu este în stare să le nege Poezia sa de mai târziu "Oberman Again" este un fel de scurtă schiță a istoriei noastre spirituale După perioada de glorie a perioadei păgâne, cu frumusețea și marile ei împliniri, se naște un sentiment de "dezgust secret, / Oboseală adâncă și poftă săturată, / care a transformat viața omului în iad" (II - ) Dar creștinismul a venit și a dat lumii o mare binecuvântare Oberman, eroul acestei lucrări, exclamă: Trăiesc în acea zi grozavă Atunci strălucirea avea să îmbrățișeze Și tot pământul și bolta cerului - Sufletul s-ar înălța spre Dumnezeu Și oricâtă furie ai pregăti Lumea asta, îi lipsea puterea biruieste dragostea lui Hristos, Ceea ce strălucește din mormântul Lui * (II - ) Culture and Anarchy (New York: AMS Press, ), p ThePoems of Matthew Arnold, ed Kenneth Allott (Londra: Longmans, ), pp - * În continuare, poeziile lui Arnold sunt date în traducerea lui Andrei Lukyanov traiectorii secolului al XIX-lea Știam: oricine poate fi salvat - În schit, sau în castel, sau în cazarmă, - În timp ce nădăjduiesc în Hristos Era curată în inimile noastre Dar am uitat de mult Despre El și despre mormântul Lui, Doar lumina stelelor siriene strălucește Un cimitir abandonat pentru toată lumea Orice speranță este absurdă Să-i aud glasul din mormânt, unde a tăcut pentru totdeauna - Și cripta este sigilată cu piatră (II - ) Nu era nici căldură, nici sânge În cadrul Său încă viu; A rostit mai multe cuvinte Dar vorbirea Lui era moartă (II - ) Caracterul profund contradictoriu al gândurilor lui Arnold, sentimentul său caracteristic al imposibilității credinței, a cărui dispariție lasă totuși în urmă un gol imens, se exprimă cel mai clar în Strofele din Grande Chartreuse În ciuda atașamentului său profund față de lume, în care viața de rugăciune monahală a jucat un rol atât de important, poetul își dă seama că nu se mai poate întoarce la ea: Meditație umilă credință fervoare Profesorii m-au învățat; Pentru steaua care strălucește mai tare decât toate - S-au repezit spre Adevărul rece mintea mea și șoptesc: "Ce ai uitat Ești printre mormintele pământești goale? idolii spiritului meu, Cu mult timp în urmă m-am obișnuit cu tine Renunță la tot Ce este în dispută cu mințile voastre; Lasă-mă să caut reclusi - Dar nu am devenit un dușman al Adevărului! Ibid , pp - Vârsta seculară Nu eram prieten cu ei și Aveam nevoie de înțelepciunea lor, Deci elena în pământul nordic Aș recunoaște brusc pe o piatră runica Două credințe au dispărut pecete Și în liniște a început să se întristeze Și rătăcesc ca un proscris Între aceste două lumi Unul este mort de mult, celălalt Încă nu a fost creat de zei, Sub râsul omenesc vom plânge Două lumi în mijlocul unui întuneric comun (II - ) Sentimentele exprimate aici de Arnold erau, fără îndoială, extrem de caracteristice Europei de la începutul secolului al XIX-lea; într-un fel, ele persistă și acum După cum subliniază Lionel Trilling , există diferite tipuri de răspunsuri la acest sentiment de abandon, la care o persoană se condamnă din proprie voință, dar în mod irevocabil Una dintre ele este să exploreze această stare de disperare, aproape să se delecteze cu ea, așa cum au făcut-o, fiecare în felul său, Werther cu Goethe, René cu Chateaubriand și Aubermann cu Senancourt Melancolia modernă încearcă să se înțeleagă prin aceste lucrări, iar tabloul trist desenat în ele permite acest lucru Cealaltă reacție este o acțiune titanică, chiar distructivă și imorală, ca autoafirmarea pe care o găsim la Byron Aceasta corespunde într-o oarecare măsură cu ceea ce am numit în capitolul linia "tragică" de critică a sinelui izolat Arnold știe ambele aceste moduri și le menționează în lucrarea sa Primul îl atrage mai mult și scrie despre asta cu dragoste și îndelung Dar, în cele din urmă, ambele căi sunt respinse, iar a doua - cu oarecare dispreț: "Și ceea ce a experimentat Byron nu ne va ajuta, / Și care este pentru noi vederea inimii lui suferinde?" (II, , ) Cât despre prima cale, poetul își ia rămas bun de la el cu regret: Cu greu îmi este mai ușor, Oberman, Acum că l-am citit, Sever, trist romanul tău, Unde ți-ai ascuns capul Într-o cabană din mijlocul Alpilor, respingând răul, Sau în crângurile strălucitoare din Fontainebleau! (II, - ) Lionel Trilling, Matthew Amold (New York: Norton, ), capitolul GV traiectorii secolului al XIX-lea Dar există o a treia cale: căutarea unei noi ere a credinței, a unei noi forme pozitive de religie Carlyle, Arnold și Emerson s-au văzut pe această cale Nu pot intra în detalii aici, dar Arnold spera că această nouă eră, încă "neputincioasă să ia ființă", ar putea fi adusă mai aproape prin literatură și artă În efectuarea acestei schimbări, Arnold își pune speranțele în "cultură", care este definită aici ca "străduința noastră pentru perfecțiunea completă prin cunoașterea a ceea ce oamenii au gândit și spus mai bine în toate chestiunile care ne interesează cel mai mult; și, prin această cunoaștere, transformând fluxul de gândire liberă și proaspătă în conceptele și obiceiurile noastre stabilite, pe care le urmăm cu încăpățânare și mecanic Îmbunătățirea noastră este educarea umanității în noi prin confruntarea cu animalitatea Constă în "creșterea constantă a capacității noastre active și în distribuirea generală armonioasă a acelor daruri ale gândirii și simțirii care constituie demnitatea deosebită, bogăția și fericirea naturii umane" Perfecțiunea nu trebuie realizată în individ; scopul aici este de a atinge "perfecțiunea armonioasă, dezvoltarea tuturor aspectelor umanității noastre", care va deveni și "perfecțiunea universală, dezvoltarea tuturor părților societății noastre" În acest sens, cultura este apropiată de religie, dar nu trebuie subordonată acesteia "O cultură care, în străduința ei spre perfecțiune, încearcă cu altruism să vadă lucrurile așa cum sunt, ne arată cât de divină este latura religioasă în om, deși nu constituie întregul om" Totuși, mai târziu, pentru Arnold, ele converg și mai puternic atunci când el definește religia ca "morală atinsă de sentiment" și îl descrie pe Dumnezeu ca "o forță stabilă care nu suntem noi oamenii și care menține dreptatea" Consubstanțialitatea religiei cu codul care decurge din ordinea impersonală este destul de evidentă aici - la fel și încercarea de a păstra măcar unele rămășițe de transcendență ("nu suntem oameni") Dar această soluție căutată la dilemă a fost doar o speranță Nu a atenuat sentimentul acut de separare și pierdere care a sunat în poezia lui Arnold și a fost experimentat de el Aici merită să acordăm atenție unui alt document al epocii - un roman care a avut un succes extraordinar în Marea Britanie și America la începutul secolelor al XIX-lea și al XX-lea Acest roman se numește "Robert Elsmer", iar autorul său a fost Humphrey Ward, tribal Cultură și anarhie, Prefață, p xi Ibid , p unsprezece Ibid , p xiv Ibid , p xli Clinton Mahann, Matthew Amold: A Literary Life (Londra: Macmillan, ), p Vârsta seculară Chipul lui Matthew Arnold Protagonistul cărții, Robert Elsmer, este un preot anglican care și-a pierdut încrederea în creștinismul tradițional Dar, în loc să cadă în indiferență sau chiar să devină un dușman deschis al creștinismului (sau, mai rău, să continue cu cinism o carieră preoțească confortabilă, ascunzându-și părerile reale), el își croiește dureros drum în concepțiile arnoldiene El vrea să redefinească credința, acum eliberată de miturile supranaturale (acum infirmate) și să o refacă ca mijloc pentru ca oamenii să obțină o viață morală mai înaltă Într-un moment de conflict interior profund și suferință din cauza pierderii credinței sale de odinioară, Robert dobândește o nouă viziune despre "un Hristos pur uman - un creștinism pur uman, explicabil, dar întotdeauna minunat" ( ) El descoperă că crede în Hristos ca "învățător, martir, ca simbol pentru noi, occidentalii, a tot ceea ce este ceresc și de neclintit, ca imagine și garanție a vieții invizibile a spiritului - crede din tot sufletul, cu tot mintea lui!" Dar el este incapabil să accepte "Dumnezeul-omul, Cuvântul Etern - Hristosul făcător de minuni, Isus cel înviat și înălțat, Mijlocitorul și Mijlocitorul viu pentru viața fraților săi osândiți" ( ) El crede în Dumnezeu, dar acest Dumnezeu este mai mult ca o forță impersonală Este "Bunătatea veșnică și Spiritul etern, dintre care Natura și Omul sunt singura și continuă revelație" ( ) Se pare că aici autorul trage mai mult nu de la unchiul său, ci de la filozoful T Kh Verde Acesta din urmă apare în roman sub numele (destul de transparent) "Gray" ca profesor la Robert's Oxford College Este prieten cu Robert și îi acționează ca mentor în momentele critice Filosofia lui Greene provine din presiunea încrucișată pe care am descris-o deja mai sus: pe de o parte, o reacție puternică împotriva filozofiei lui Hume și a utilitarismului ca teorii care neagă capacitatea omului de a ridica moral; pe de altă parte, incapacitatea de a-L recunoaște pe Dumnezeu ca un agent supranatural care se amestecă în istoria omenirii Green a găsit un mod concret de a-și exprima poziția în lucrările lui Kant și Hegel Dumnezeu, într-un anumit sens, este magnetul care ne atrage în sus și, de asemenea, garanția optică că o astfel de ascensiune este posibilă Dar ascensiunea în sine are loc în direcția unei ordini morale impersonale, reprezentată mai degrabă de Spiritul Hegelian decât de Dumnezeul lui Avraam, Isaac și Iacov În ultimele momente ale vieții sale, Robert spune: "Personalitate, rațiune și orice altceva! Ce pot însemna ele când sunt atribuite lui Dumnezeu? ( ) Totuși avem nevoie de Dumnezeu: "Trebuie să iubim și să onorăm ceva pentru a fi oameni și nu animale" ( - ) Și acest Dumnezeu este necesar nu numai pentru perfecțiunea morală personală De asemenea, avem nevoie de el pentru a găsi o modalitate de a ne uni societatea într-un întreg Aici Robert ridică cele mai importante Doamna Humphry Ward, Robert Elsmere (Lincoln: University of Nebraska Press, ) Următorul text este citat din această ediție traiectorii secolului al XIX-lea Tema lui Arnold: avem nevoie de o nouă religie, pentru că avem nevoie de o "nouă legătură socială" Acesta din urmă este necesar pentru "acea limitare a "eu" într-o persoană, care îi permite individului să vadă scopurile lumii și să aibă grijă nu numai de propriul beneficiu, ci și de interesele aproapelui său - deci bogații se pot dedica săracilor, iar cei săraci pot îndura existența celor bogați Voința umană este întotdeauna imperfectă, întotdeauna slabă Dar marile religii ale lumii sunt stimulii energizanti prin care puterea de la radacina lucrurilor a actionat asupra acestui instrument lent al destinului uman Fără ajutorul religiei, voința ta nu va fi niciodată la înălțimea sarcinii sale Religia noastră actuală nu mai funcționează, așa că trebuie să găsim o nouă religie și cu siguranță o vom găsi!" ( ) Religia, pentru a o spune în termenii lui Arnold, este prezentată aici ca cel mai important bastion al Culturii împotriva Anarhiei După cum arată citatele de aici, romanul este plin de conversații intelectuale pe teme foarte complexe De ce a devenit un bestseller în acest caz? "Pentru că descrie viu și viu conflictul interior, suferința profundă care a însoțit respingerea fostei religii și transformarea vederilor anterioare Nu doar că Robert devine disperat că trebuie să renunțe la credința lui anterioară Această schimbare aproape i-a distrus căsătoria cu Katherine Katherine stă ferm în poziția evanghelică tradițională Pentru ea, nu există nimic între devotamentul față de această credință și neîncrederea deschisă, batjocoritoare Ea nu vede niciun rost în religia reconstruită de Robert a lui Isus pur uman "Cum îi poate ajuta acest lucru? Hristosul tău istoric, Robert, nu poate prinde niciodată suflete Dacă nu era Dumnezeu, atunci fiecare cuvânt pe care îl spui îl jignește Dacă era bărbat, atunci nu era un om bun!" ( ) Romanul, plasat la mijlocul anilor , reflectă situația din acea perioadă Prin urmare, fosta credință a lui Robert este aproape de reacția de atunci a multor tineri împotriva "raționalismului excesiv" al lui Mill și Spencer ( - ) Din nou, este destul de evident că respingerea acestei credințe se datorează aici nu atât științei naturii și teoriei evoluției, cât și problemelor studiilor biblice Roger Wendover, cărturarul care a influențat decisiv schimbarea opiniilor protagonistului romanului, îl confruntă cu putere pe Robert cu acestea din urmă Problema fundamentală aici este problema minunilor, dar luată în sens larg - nu numai despre minunile săvârșite de Hristos în Evanghelie, ci despre toate intervențiile divine în istorie, despre care se discută în învățăturile hristologice: întruparea, învierea și înălțarea la cer, răscumpărarea păcatelor omenești și mijlocirea lui Hristos etc Argumentul lui Squire se desfășoară în același spațiu semantic pe care Trevor-Roper îl găsește în Gibbon: "Am căutat să arăt inacceptabilitatea a refuzului de a citi În analiza sa interesantă despre "Robert Elsmer", Lionel Trilling (Lioncl Trilling, Matthew Amold (New York: Norton, ), p ) face acest lucru foarte convingător Vârsta seculară în lumina criticii științifice riguroase" ( ) Cu alte cuvinte, "aceleași legi sociale" ar trebui să se aplice tuturor evenimentelor istorice, inclusiv celor fundamentale pentru creștinism Presupunerea de bază aici este că noi, în epoca noastră rațională a ordinii impersonale, știm perfect care sunt aceste legi și nu avem nimic de învățat de la pescarii palestinieni din secolul I Squire scrie The History of Evidence, o meta-narațiune foarte evidentă a victoriei științei asupra ignoranței și iraționalității ( - ) Romanul ilustrează puterea acestui model istoricizat, care vede istoria ca ascendentă către realizarea unei ordini impersonale și nu permite gândirea unui drum înapoi Totuși, aceasta este mai degrabă lectura mea; în ceea ce o privește pe doamna Ward, ea pare să accepte acest model ca bază incontestabilă a propriei gândiri Citind romanul în modul pe care l-am sugerat, putem ieși din acest cadru Dar, în același timp, putem evita simplificarea diametral opusă pe care doamna Ward încerca în mod evident să o infirme În timp ce astfel de Wendover considerau judecățile lor ca fiind fără îndoială științifice și raționale, mulți dintre tradiționaliștii vremii au condamnat o astfel de apostazie ca fiind un simplu fruct al mândriei Merită amintit aici că doamna Ward a participat la primul curs al Bampton Lectures în , unde lectorul (nepotul lui Wordsworth, de altfel) a explicat respingerea creștinismului tradițional ca vicii intelectuale, inclusiv lenea, răceala, indiscreția, mândria, și lăcomia Acest atac a determinat-o pe doamna Ward să-și scrie romanul pentru a dovedi caricatura unei astfel de interpretări Într-adevăr, din roman rezultă că conștiința și onestitatea pot fi găsite de ambele părți ale baricadelor, deși palma pentru curaj și integritate spirituală din carte îi revine lui Robert Aici am ocazia să-mi clarific în continuare propria înțelegere a unor astfel de renunțări și noi convertiri Nu pot accepta meta-narațiunea Whig conform căreia toate aceste schimbări au avut o rațiune clară În cadrul unui anumit model, ele par cu adevărat raționale, dar acest model în sine ne atrage din multe motive, inclusiv din motive de natură etică Printre acestea din urmă, ar trebui să menționăm cu siguranță avantajele poziției de agent liber, invulnerabil, distante A fi unul dintre ei este un fel de mândrie pentru o persoană modernă Dar nu putem sări de aici la simpla concluzie că respingerea religiei tradiționale a fost condusă de mândrie În unele cazuri, acesta a fost într-adevăr cazul Dar, în general, când ne referim la modelele menționate, avem de-a face cu un complex de fundal complex de gânduri și acțiuni care ne afectează viața într-o varietate de moduri Într-unul din aspectele sale, noțiunea modernă de ordine impersonală ne poate insufla într-adevăr un sentiment al demnității agenților liberi Vezi: "Introducerea editorului" la Robert Elsmere, p xix traiectorii secolului al XIX-lea Dar în plus, ne-a oferit idealuri puternice de onestitate și sinceritate, bunăvoință și solidaritate (ca să vorbim doar despre cele mai cunoscute aici) Mândria a fost doar unul dintre multele motive care au dat naștere unor astfel de modele, dar în unele cazuri factorii individuali puteau fi la fel de diferiți pe cât au fost diferiți indivizii înșiși S-ar putea, de asemenea, ca, dintr-o varietate de motive, sentimentul de alternativă să fi retras în fundal într-o asemenea măsură încât reacția s-a dovedit a fi condusă în primul rând de idealuri (să zicem, onestitate și integritate, precum și ideea de capacitatea umană de îmbunătățire morală) Este exact ceea ce vedem în exemplul lui T Kh Green și protagonista romanului, doamna Ward De fapt, toate acțiunile, gândurile și sentimentele noastre se bazează pe modele și atitudini de bază pe care noi înșine nu le înțelegem pe deplin A ne considera pe deplin personal responsabili pentru ele înseamnă a ne cere să "srim afară" din natura umană În același timp, niciun model de bază care să servească drept cadru semantic pentru acțiunile noastre nu ne poate lipsi complet de spațiu pentru dezvoltare și schimbare Realitatea vieții umane este mai complexă și mai complicată decât a visat atât raționaliștii dogmatici, cât și apărătorii manihei ai ortodoxiei Dar ceea ce doamna Ward ne arată cel mai viu este suferința profundă într-o situație de presiune încrucișată Același lucru se întâmplă și lui Robert Elsmer ca și lui Carlyle și Arnold: starea lui chinuitoare nu poate fi explicată prin argumentele raționale disponibile (ordinea impersonală determină respingerea creștinismului, iar nevoia de a avea un scop sau o direcție în istorie vorbește în favoarea lui Creştinism) Și aici sunt la lucru emoțiile personale profunde, așa cum se poate observa în relația lui Carlyle cu mama sa Respingerea credinței învățate în copilărie aduce adesea suferință Așa cum spune Wilson despre această abatere de la credință, "aceasta este o poveste a unei întreprinderi îndrăznețe, dar și a doliu " Reflecțiile lui Carlyle și Arnold au deschis calea pentru ca oamenii să treacă de la creștinism la o religie de ordin impersonal, dar apoi structura acestor reflecții a fost zguduită de o dispută asupra evoluției, care a amenințat unul dintre elementele sintezei - mântuirea al creștinismului (acum impersonal) ca bastion împotriva materialismului și reductivismului În final, această criză a indicat calea către noi compromisuri, care au avut ca scop salvarea mobilierului (moral și cultural) din clădirea (teologică) în flăcări Cu toate acestea, pe termen scurt, acest lucru nu a făcut decât să crească mizele În capitolul anterior am descris controversa dintre știință și credință în epoca victoriană, precum și cele mai importante argumente, menite într-un fel sau altul să o rezolve Mic de statura Wilson, Înmormântarea lui Dumnezeu, p Titlul cărții sale, The Burial of God, a fost împrumutat de Wilson dintr-un poem de Thomas Hardy, care exprimă elocvent sentimentul de durere și pierdere generat de declinul credinței Vârsta seculară vorbind, am vrut să arăt că nu știința a jucat aici rolul principal, căci a fost o confruntare între două înțelegeri ale situației noastre epistemologice, colorate de semnificații morale și asociate cu imagini ale copilăriei și maturității Un loc important l-a ocupat și disputa despre teodicee Acesta a fost cazul chiar înainte de Darwin: credința mai severă a lui Carlyle în ceva asemănător cu direcția istoriei putea fi ușor conciliată cu cutremurul de la Lisabona, iar acesta a fost considerat unul dintre avantajele unei astfel de credințe față de creștinism Dar teoria lui Darwin a zguduit chiar și astfel de teorii despre aranjarea intenționată a lumii, care se bazau pe ideea bunătății cursului lucrurilor în ansamblu La urma urmei, aici nu mai avem pur și simplu o natură care are "atât ghearele, cât și dinții în sânge", ci un sistem care funcționează prin mecanismele de dispariție și de screening pe cei mai puțin adaptați O astfel de teorie ar putea avea consecințe devastatoare pentru credința creștină, dar a subminat și o înțelegere mai impersonală a Providenței ca direcție a istoriei înrădăcinată în ordinea cosmică, îndreptându-se către tipuri superioare de ființă În cele din urmă, această din urmă concepție, care presupunea prezența unui fel de suflet mondial sau forță cosmică, a suferit chiar mai mult decât creștinismul tradițional Și astăzi, desigur, nu lipsesc oamenii care cred în Dumnezeu ca un fel de forță impersonală, așa cum o demonstrează datele sociologice (cum vom vedea în capitolul următor) și filmele populare ("May the Force be with you! ") Dar, ca sistem de vederi declarat în mod deschis și justificat din punct de vedere intelectual, acest punct de vedere s-a retras în mare parte în fundal - în timp ce materialismul ateu și creștinismul tradițional sunt încă în polemici active unul cu celălalt Acest lucru se poate datora parțial problemei teodicei După cum am notat mai sus (în capitolul ), deși într-un context pur teologic problema teodicei poate fi întotdeauna pusă, există condiții istorice speciale în care ea este trăită ca o problemă reală Omul premodern, care trăia într-o lume fermecată, care simțea viu tot felul de pericole, atât naturale (foame, boală), cât și spirituale (demoni, spiriduși, spirite pădurii etc ), era mai înclinat să-l cheme pe Dumnezeu ca pe un ajutor și salvator, deși și-a recunoscut total incapacitatea de a explica cum au devenit posibile toate aceste dezastre și nenorociri Ideea responsabilității lui Dumnezeu pentru această stare de lucruri a devenit mai clară și a ieșit în prim-plan abia în epoca modernă, când oamenii au început să creadă că știu în ce scop a creat Dumnezeu lumea și că pot compara rezultatele sale actiuni cu propriul plan Această claritate rămâne chiar și atunci când problema teodicei este pusă într-un context ateist, dar acum noi înșine stabilim standardele, pe baza presupunerii că știm deja tot ce este de știut despre destinul uman - în special, știm că după sau după nu există nimic pe marginea căii vieții noastre pământești și, dacă există ceva, atunci trebuie să aibă așa și cutare natură Dumnezeu pur și simplu nu putea eșua testul ateu, așa cum a trebuit să treacă cu brio testul deismului providențial traiectorii secolului al XIX-lea Ateii și deiștii raționează în modele de gândire similare: cunoaștem standardele și știm ce se întâmplă cu oamenii Deci ei câștigă puncte în detrimentul adversarului Dar când ne îndreptăm ochii către cele mai teribile aspecte ale naturii și istoriei, avantajul va fi de partea ateului Creștinul este profund deranjat de argumentele în favoarea teodicei negative, care condamnă orice zeu care ar putea pretinde că există, la fel cum sunt deranjați de orice eveniment tragic în considerare directă (de exemplu, moartea unei persoane dragi) Dar creștinul realizează clar că nu are cu ce să răspundă la asemenea acuzații Căci pentru a le răspunde satisfăcător ar trebui să știm - cu alte cuvinte, să fim capabili să dovedim sau să demonstrăm - ceea ce nu putem ști niciodată Apărarea viziunii creștine presupune recunoașterea în destinul uman a ceva mai mult decât ceea ce este pentru noi un fapt incontestabil al istoriei: acești oameni au murit într-un cutremur, și cei într-o cameră de gazare, și nimeni nu a venit să-i salveze Speranța este singurul răspuns creștin la astfel de acuzații Într-un anumit sens, singura cale de ieșire pentru creștin este să reînvie ceva de genul atitudinii premoderne pe care am descris-o deja mai sus - când Dumnezeu este considerat un ajutor, și nu un păpușar crud Singura diferență este că înainte o astfel de vedere era acceptată naiv (adică însăși posibilitatea unei poziții alternative rămânea de neconceput), dar acum ar trebui restabilită destul de conștient Poate că asta vrea să ne spună Dostoievski în Frații Karamazov, în acel dialog dintre Ivan și Alioșa, care culminează cu Legenda Marelui Inchizitor Ivan învinge în lupta argumentelor; Singurul răspuns al lui Alyosha a fost anxietatea profundă, cuvintele despre "blasfemie" și încercările jalnice de a se sustrage argumentelor irezistibile Dar esența disputei este ce fel de atitudine ne poate determina să transformăm viața sălbatică și crudă, descrisă atât de expresiv de Ivan Restul romanului ar trebui să răspundă la această întrebare Deci, teodicea poate să fi jucat un rol în declinul teoriilor forțelor cosmice Dar acest factor nu este singurul factor Poate că punctul cheie a fost diferit: încercările de a păstra măcar o parte din puterea evlaviei creștine, respingând în același timp pe Dumnezeul personal creștin, nu au putut produce un rezultat de durată În cele din urmă, a fost posibil să câștigi minți, dar nu inimi Putem găsi o oarecare confirmare a acestei evaluări dacă, după ce am părăsit pentru o vreme Marea Britanie, ne întoarcem ochii spre Franța "Religia omenirii" într-un sens larg, incluzând Saint-Simon și numeroșii săi adepți, precum și Comte și pozitivismul său, poate fi văzută ca o altă încercare de a păstra o parte din puterea evlaviei creștine, respingând în același timp baza sa dogmatică La fel ca Carlyle și Arnold, acești gânditori francezi au găsit unele dintre sursele noii lor religii în gândirea germană a perioadei romantice Dar aici compromisul a avut loc nu în ontologic Vârsta seculară plan (ca o încercare de a-l reduce pe Dumnezeu la un fel de forță cosmică), ci a fost mai degrabă o încercare de a păstra instituțiile, practicile și atitudinile de evlavie, dispensând complet de orice dogme Comte și-a propus să stabilească o ierarhie și sacramente, să stabilească ritualuri speciale pentru cele mai importante momente de tranziție ale vieții Într-un anumit sens, el era gata să creeze o analogie completă a catolicismului Cu toate acestea, miezul învățăturii sale a fost umanitatea și progresul ei prin știință Pozitivismul a început ca o mișcare cvasi-religioasă și chiar a jucat un rol important în acest sens în Mexic (Porfirio Diaz a fost pozitivist) și Brazilia Dar, în cele din urmă, elementul religios din el a dispărut Ritualul nu putea fi stabilit ferm pe o bază atât de slabă și i s-a întâmplat același lucru ca și sărbătorilor și calendarul Revoluției Franceze Poate că i-am putea considera pe Carlyle și Comte într-un context european diferit, plasându-i alături de figurile de frunte ale epocii romantice care au avut un impact semnificativ asupra gândirii, vieții și artei secolelor al XIX-lea și al XX-lea, precum Wagner, Bakunin, Marx , Berlioz, Hugo Fiecare dintre ele, într-un anumit sens, se apropie de una dintre acele direcții de atac împotriva eului modern izolat, care au fost discutate în capitolul În același timp, diferite direcții s-ar putea intersecta, în special, pe baza unor astfel de motive ca golul, pierderea frumuseții, înstrăinarea de sine și de natură, atomismul, nedreptatea lumii moderne și tocmai această împrejurare a determinat influența lor în această lume Doar Comte, Marx și Bakunin au inițiat mișcări sociale speciale și doar Marx își păstrează încă influența, deși Wagner și Hugo ocupă încă un loc important în canonul nostru Însă sensul acestei comparații constă în faptul că numai acele opinii ale lor care aparțineau capătului materialist al spectrului ideologic și-au primit continuarea în lumea modernă (poate că ar trebui să vorbim aici doar despre Marx) S-a spus adesea despre marxismul militant că se îmbracă uneori în haine religioase, dar făcând acest lucru, marxismul însuși a respins vehement o astfel de evaluare Pe măsură ce intrăm în secolul , asistăm la o scădere bruscă chiar și a unei astfel de cvasi-religii Desigur, la începutul secolului al XX-lea îl vedem pe Hardy reluând ideea Puterii Primordiale care stă la baza universului Dar contextul moral aici este diferit de cel al lui Carlyle și Arnold Voința originală a lui Hardy poate fi văzută ca oarbă și crudă Și deși la sfârșitul vieții lui Hardy a prezentat ideea că această voință se poate schimba și îmbunătăți împreună cu oamenii ale căror vieți le-a tratat atât de dur, ne aflăm totuși aici în compania lui Schopenhauer (care l-a influențat pe Hardy) mai degrabă decât în în conformitate cu tradiția lui Goethe și idealismul transcendental, care l-a inspirat pe Carlyle Dar chiar și această dimensiune metafizico-cosmologică Vezi JW Burrow, The Crisis of Reason (New Haven: Yale University Press, ), Prologue, pentru o analiză foarte interesantă a acestei probleme traiectorii secolului al XIX-lea Percepția gândirii lui Carlyle în cursul receptării ulterioare a romanelor și a poeziei sale a fost în general uitată Deci, compromisurile dogmatic-metafizice dintre creștinism și materialism, bazate pe ideea modernă a unei ordini imanente impersonale, aparent nu sunt foarte durabile Sau suntem înșelați de aparențe? Dacă am dreptate că aceste compromisuri sunt rezultatul unei profunde presiuni încrucișate - pe de o parte, inacceptabilitatea creștinismului pentru cei care au interiorizat profund ideea unei ordini imanente (sau au început să se perceapă ca fiind în întregime în ea) ), iar pe de altă parte, o puternică nemulțumire față de vulgaritate, golul lumii și/sau diviziunea internă, atomizarea, caracterul urât sau egoist al vieții umane în epoca modernă, ne putem întreba unde a dispărut al doilea grup de factori într-o perioadă în care materialismul a devenit incomparabil mai puternic decât în secolul al XIX-lea și, aparent, nu mai are concurenți serioși în afara religiei tradiționale? Înseamnă asta că al doilea set de factori nu mai afectează mulți oameni? Și că noi acum, spre deosebire de marii profeți ai secolului al XIX-lea, ne-am adaptat pe deplin la o lume pur imanentă? Cu siguranță, unii oameni s-au adaptat într-adevăr pe deplin la ea, sau cel puțin ei înșiși cred așa Una dintre meta-narațiunile "secularizării" vede aici o tendință că tot mai mulți oameni nu mai sunt interesați de acele întrebări, ale căror răspunsuri le-au fost oferite, pe de o parte, de Goethe, Carlyle, Hardy și pe de altă parte , prin creștinismul tradițional Desigur, astăzi sunt mai mulți oameni în această categorie decât în secolul al XIX-lea Dar dovezile pentru o tendință sustenabilă aici nu par convingătoare Sentimentul de gol, banalitate, nemulțumire de toate felurile și direcțiile, generat de eul modern izolat, nu a dispărut nicăieri Noile generații se răzvrătesc, așa cum mișcările de tineret din anii sunt dovada cea mai clară Sociologia ne spune că mulți oameni încă se poziționează pe tărâmul metafizic intermediar, unde recunosc o forță impersonală care lucrează în univers și/sau în viața lor Fragilitatea unei astfel de metafizici de compromis se dezvăluie, pe de o parte, în lumea intelectuală-academică, iar pe de altă parte, în instituțiile religioase-ideologice Între asta și altele, pe de o parte, și viața spirituală a oamenilor obișnuiți, pe de altă parte, există un decalaj profund Voi încerca să investighez acest fenomen în capitolul următor (chiar dacă nu îl pot explica satisfăcător) Și totuși avem dreptul să ne punem din nou aceeași întrebare: ce s-a întâmplat cu tot felul de nemulțumiri care au apărut în epoca romantismului în mintea materialiștilor moderni? Sau problemele corespunzătoare au fost rezolvate cu succes? Dar și aici ajungem la un răspuns negativ Nevoie A se vedea: Steve Bruce, GodIs Dead (Oxford: Blackwell, ), p Acest punct de vedere va fi discutat în capitolul următor Vârsta seculară a exprima un sentiment de ceva mai complet și profund, adesea în spiritul acelor surse foarte romantice, nu a dispărut nicăieri - așa cum se poate vedea din exemplul lui Hardy și a adepților săi moderni Dar acum această nevoie trebuie reinterpretată în așa fel încât să excludă legătura ei cu orice surse extraumane Voi reveni la această problemă mai târziu Alături de aceste concepte de ordine impersonală la nivel cosmic, diferite versiuni ale ordinii moderne a beneficiului reciproc au jucat un rol important în dezvoltarea a ceea ce eu numesc efectul nova, precum și în reacțiile negative împotriva acestuia Astfel, tabloul ordinii prezentat în Declarația de Independență, care a scos în prim-plan drepturile inalienabile ale omului, a figurat inițial în contextul a ceea ce am numit mai sus "deism provincial": ființele umane sunt împuternicite de voința Creatorului lor, care a stabilit ordinea providențială în societate și univers În cele din urmă, aceasta a alimentat un imaginar social în care națiunea suverană era "un popor înaintea lui Dumnezeu": deși rămâne împărțită în diverse confesiuni, unitatea sa se bazează pe credința într-un Creator binefăcător care a rânduit ființele umane pentru un mod de viață atât de liber Mai târziu, această bază teistă a fost fragmentată Pentru mulți americani, apelurile la Dumnezeu au ajuns să pară nepotrivite, chiar periculoase Dar o parte semnificativă a populației păstrează încă tipul original de imaginar social S-ar putea spune că ceva asemănător s-a întâmplat cu imaginarul social din societatea britanică, unde legile și instituțiile libere erau identificate cu protestantismul, care, la rândul său, era puternic asociat cu etica "decenței" Această fundație a fost și ea fragmentată, dar în niciun caz nu a dispărut În țările "anglo-saxone" și în alte societăți similare, imaginarul social a fost umplut treptat cu ideea modernă de ordine, care se bazează pe indivizi, înzestrați cu drepturi egale și interconectați prin relații de beneficiu reciproc Această idee dă un nou sens trăsăturilor tradiționale ale guvernului, cum ar fi instituțiile reprezentative și statul de drept Procedând astfel, ea înlocuiește ideile anterioare despre ordine, care se bazau pe ierarhie și holism, și nu pe individualism și egalitarism Ideea modernă de ordine generează un imaginar social care reprezintă societatea ca o realitate "orizontală" la care toată lumea are acces direct; o realitate creată și susținută prin acțiunea cooperativă în timp secular, în forme precum sfera publică, economia de piață traiectorii secolului al XIX-lea și suveranitatea populară Între timp, prima viziune "verticală" prezenta societatea ca fiind împărțită în părți ordonate ierarhic care determinau identitatea celor care le aparțineau Oamenii au intrat în relații cu societatea în ansamblu doar indirect, prin stratul lor social Toată lumea a tratat statul ca un proprietar de pământ sau un țăran, un călugăr sau un laic - într-un cuvânt, ca membru al moșiei sau corporației corespunzătoare Această unitate complexă nu a fost creată de acțiunile seculare ale membrilor săi, ci a precedat-o S-a bazat pe însăși ordinea lucrurilor (ca un regat cu "două trupuri") sau a existat din timpuri imemoriale Structura statului era pur și simplu de neconceput fără ierarhie și mai ales fără vârful ei Nu exista Franța fără rege; regatul francez în ansamblu nu putea fi păstrat decât sub stăpânirea monarhului său În ultimele trei secole a avut loc o schimbare treptată, iar pe alocuri o schimbare bruscă și rapidă de la acest model vertical la unul orizontal Schimbările lente și, în unele privințe, chiar imperceptibile s-au explicat prin natura complexă a imaginarului social al indivizilor sau grupurilor, ca urmare a căreia elemente eterogene din punct de vedere ideologic puteau fi combinate în el Trecerea de la unul la altul s-a întâmplat uneori în liniște și aproape inconștient - așa cum sa întâmplat cu americanii după Războiul Revoluționar, când și-au regândit instituțiile reprezentative existente în contextul unei noi idei de suveranitate populară Din aceleași motive, este posibil ca aceste două modele să fi coexistat mult timp, așa cum au făcut, fără îndoială, în istoria Marii Britanii În acest caz, nu putem vorbi de o diferență neobservată, pentru că ea s-a reflectat în confruntarea ideologică dintre tories și whigs din secolul al XVIII-lea asupra interpretării legislației și practicii constituționale Ei au fost acceptați de ambele părți, dar Whig-ii tindeau să justifice guvernul mixt al Marii Britanii în ceea ce privește doctrina contractului social, în timp ce conservatorii gravitau către modelul "vertical" mai vechi, uneori chiar "flirtând" cu astfel de versiuni ulterioare și radicalizate ale este drept "dreptul sacru al regilor" Se poate presupune că diferențele politice reale dintre Whig și Tories s-au datorat diferenței dintre teoriile lor, dar acest lucru a rezultat și în moduri diferite de înțelegere a structurii statului și a sistemului juridic Dacă coborâm din cerul teoriei pure la nivelul unui imaginar social viu, atunci ajungem la concluzia că în ultimele două secole mulți britanici au trăit într-o lume hibridă Din ce în ce mai mult spațiu în ea a fost ocupat de forme sociale care nu aveau sens decât în cadrul modelului orizontal - de exemplu, sfera publică sau economia de piață Instituțiile lor politice, pe măsură ce tot mai multe categorii de cetățeni câștigau dreptul de vot, întruneau din ce în ce mai clar cerințele ideii de suveranitate populară Dar sistemul statal a rămas o monarhie, cu elementele sale ierarhice Vârsta seculară și referiri ceremoniale la tipuri verticale de justificare - o monarhie binecuvântată de biserică care există din timpuri imemoriale Toate acestea erau legate între ele în conștiința națională (esențial modernă) pe care am descris-o deja mai sus, în care monarhia constituțională, drepturile și libertățile sfințite de aceasta, religia protestantă și etica particulară a "decenței" erau percepute ca elemente inseparabile de identitate britanică După cum vom vedea în următoarea parte a cărții, erodarea unei astfel de identități în acest caz și în alte cazuri similare poate avea consecințe (negative) importante pentru credință În cadrul unui astfel de model hibrid, poate exista o schimbare lentă și imperceptibilă a echilibrului dintre diferitele sale elemente Strict vorbind, această schimbare este inevitabilă, întrucât formele care întruchipează atitudinile imaginarului social orizontal modern ocupă tot mai mult spațiu La început, contururile generale sunt determinate de modelul vertical: Anglia (Marea Britanie) este practic o monarhie, în timp ce elementele orizontale sunt încorporate în ea fără a încălca statutul său fundamental Nici măcar provocarea adusă monarhiei în perioada războiului civil nu a pus în discuție această înțelegere; dimpotrivă, experiența negativă a Republicii engleze, aparent, nu a făcut decât să o întărească Dar apoi echilibrul s-a schimbat treptat La mijlocul erei victoriane, republicanismul a început să apară ca o alegere viabilă pentru britanici Și deși la acea vreme atacul acestor idei republicane a fost respins, noua lor ofensivă continuă și astăzi Într-un fel sau altul, imaginarul social britanic a devenit predominant orizontal Structura sa fundamentală este determinată acum de ideea unui popor (sau chiar a mai multor popoare, dacă vorbim despre redistribuirea puterilor între Londra și părți separate ale regatului), care și-a ales un dispozitiv monarhic pentru sine și în viitorul o poate schimba Este posibil ca această schimbare să fi avut loc pe nesimțite, dar acum, privind înapoi, înțelegem că direcția ei principală a fost inevitabilă din cauza răspândirii formelor moderne În Marea Britanie în ansamblu, renașterea credinței și a practicilor bisericilor evanghelice în prima jumătate a secolului al XIX-lea a contribuit la întărirea sintezei identității britanice (sau engleză) și a unui anumit tip de evlavie despre care am menționat deja Această sinteză a inclus o versiune specifică a ordinii moderne a libertății și beneficiului reciproc (varianta care era considerată întruchipată în dreptul britanic și tradițiile britanice: un tip special de individualism, conceptul de drepturi, sistemul parlamentar, statul de drept), care se deosebea atât de favorabil de formele voită şi tiranice de guvernare către care gravitau statele continentale, în special cele "papiste" Legea britanică și morala "decenței" erau considerate fenomene pur britanice, indisolubil legate de protestantismul iubitor de libertate, traiectorii secolului al XIX-lea care s-a maturizat în cea mai mare dintre insulele britanice (și, din păcate, nu a prins niciodată rădăcini în Irlanda) Deci, această sinteză a cuprins trei aspecte - britanic, protestant și "decent" Dar era legat de cel de-al patrulea aspect - idealul britanic de civilizație - dându-i o colorare foarte specifică După cum am văzut (capitolul ), însăși ideea de "civilizație" care s-a dezvoltat în Europa modernă a fost multifațetă Pe de o parte, era vorba despre progresul economic și tehnic (meșteșuguri, industrie, tehnologie și știință), pe de altă parte, despre fenomene spirituale (artă, frumusețe, rafinarea sentimentelor și modalități de exprimare a acestora, extinderea viziunii asupra lumii) Dar a existat și o dimensiune politică: însuși termenul de "societate civilizată" implica guvernare ordonată, statul, legea, ordinea și pacea interioară - în contrast cu triburile "sălbatice" Iar dimensiunea disciplinară era strâns legată de dimensiunea politică: a fi civilizat înseamnă a interioriza cerințele de disciplină și autocontrol, standarde înalte de comportament dictate de etică, conceptul de bune maniere și alte convenții necesare Aceste patru aspecte au fost considerate interconectate, ceea ce a făcut posibilă acoperirea lor cu un singur concept de civilizație Cum se poate spera la progres științific sau economic fără pace și ordine? Cum fără ei să ajungă la sofisticarea manierelor? Dar se credea că al treilea și al patrulea aspect sunt unite prin cele mai puternice legături Guvernarea civilizată și statul de drept au fost manifestarea exterioară a unui anumit tip de autodisciplină Dar tocmai pentru că britanicii considerau propriul lor sistem politic și juridic diferit de cel al majorității vecinilor lor continentali, ideea lor de civilizație a căpătat și un caracter specific Dacă Europa în ansamblu era considerată "civilizată" în comparație cu Asia (să nu mai vorbim de Africa), atunci civilizația britanică era considerată superioară celei Europei Aceste idiosincrazii naționale, împreună cu un sentiment european comun de superioritate, ajută la explicarea imaginii urâte a Primului Război Mondial, când fiecare țară pretindea că luptă pentru "civilizație": britanicii împotriva "hunilor" și germanii împotriva semi-ului Hoardele asiatice ale Rusiei țariste Această relație strânsă dintre drept și disciplină reflectă noțiunea persistentă că civilizația modernă a fost rezultatul unui efort deliberat al reformei, că oamenii au fost în mod conștient "reformați" în cerințele înalte ale unei vieți "civilizate", decente sau "creștine" Faptul că acest nivel a fost atins a fost un succes fără precedent, până acum (la scară globală) rar și relativ recent, determinat în parte de progresul intelectual, dar și mai mult de autodisciplina organizată și transformarea socială După cum a spus Macaulay odată, "nici unul dintre cele obișnuite Vârsta seculară calamități, nici un act obișnuit de guvernare proastă nu va face o națiune nefericită cu aceeași garanție în care dezvoltarea constantă a cunoștințelor fizice și căutarea neîntreruptă de auto-îmbunătățire de către fiecare om o va face prosperă Aceasta a făcut parte dintr-o înțelegere profundă a ideii (idealului) de civilizație europeană, și mai ales britanică Dar în timpul erei victoriane înalte, cei mai mulți oameni considerau această civilizație ca fiind în esență creștină, iar etica ei a disciplinei și corectitudinii, libertatea și bunăvoința, după mulți, se baza pe creștinismul evanghelic Pentru evanghelici, evlavia însemna autodisciplină, educație constantă și întărirea caracterului, suprimarea dorințelor inferioare și căutarea conștientă a binelui omenirii Însuși mama lui Macaulay i-a poruncit să-și întărească puterea spiritului cu exerciții constante, pentru ca în viitor "să-l poată slăvi pe Dumnezeu cu mare succes cu toate abilitățile și talentele sale", și apoi să fie primit în "locuințe veșnice" Slăvirea lui Dumnezeu prin propriile daruri trebuia să fie realizată în principal prin fapte bune Profunzimea și seriozitatea acestui devotament evanghelic față de idealul bunăvoinței universale pot fi văzute în realizări politice precum lupta de succes pentru abolirea sclaviei de pe ambele maluri ale Atlanticului, precum și în serviciul (nu atât de reușit) al Imperiului pentru de dragul "îmbunătăţirilor" Dar la fel cum fosta formă de evlavie, pe care am numit-o "deism providențial", a pregătit terenul pentru umanismul exclusiv, la fel și această evanghelizare activă a deschis calea pentru o filozofie ateă a autocontrolului Transformarea cu succes a omului, adică formarea unui agent izolat disciplinat, a încurajat interpretarea realității în termeni pur umani Op din Jane Millgate, Macaulay (Londra/Boston: Routledge și Kegan Paul, ), p George Otto Trevelyan, The Life and Letters of Lord Macaulay [ ], ediție extinsă și completă (Londra: Longmans, Green, ), p Ce a gândit Macaulay despre aceasta este evident din dedicația pe care a scris-o statuii ridicate la Calcutta a prietenului și colaboratorului său Lord William Bentinck: "Către William Cavendish Bentinck, Care a condus India timp de șapte ani cu cea mai mare prudență, onestitate și bunătate; Care, fiind pus în fruntea unui vast Imperiu, nu a abandonat niciodată simplitatea și moderația unui cetățean obișnuit; Care a insuflat în despotismul oriental spiritul libertăţii britanice; Cine nu a uitat niciodată că scopul guvernării este fericirea celor guvernați; Care a abolit riturile crude; Care a distrus distincțiile umilitoare; Care a dat libertate de exprimare opiniei publice; A cărui preocupare constantă a fost îmbunătățirea caracterului psihic și moral al popoarelor încredințate conducerii sale Cit de: Millgate, Macaulay, p traiectorii secolului al XIX-lea O regândire corespunzătoare a eticii autocontrolului a venit în apogeul erei victoriane prin eforturile unor figuri importante precum Leslie Stephen și John Stuart Mill Era o etică a datoriei și a altruismului, bazată pe o opoziție tranșantă între datoria de bunăvoință, pe de o parte, și dorința egoistă, pe de altă parte; etica, în multe privințe apropiată de filosofia lui Kant De aceea, această întorsătură către imanență a fost un nou pas, și nu o simplă continuare a trecerii către antropocentrism care a avut loc în secolul al XVIII-lea Atunci era încă foarte ușor să credem că "ne iubim pe noi înșine dacă iubim pe toți", că egoismul uman este neutru din punct de vedere moral sau chiar predispus la bunăvoință datorită puterii "simpatiei" Acum, în secolul al XIX-lea, s-a recunoscut că ascensiunea către un nou și mai solicitant ideal de altruism este o muncă grea Aceasta nu înseamnă că susținătorii mișcărilor evanghelice au revenit la concepțiile secolului al XVI-lea, potrivit cărora "civilitatea" trebuie să fie insuflată în societate prin metode de disciplină severă, depășind rezistența "naturalului" în om Dimpotrivă, ei, ca și contemporanii lor, erau înclinați să presupună că unele dintre cele mai importante standarde au fost deja atinse Doar că, în cazul altruismului, miza era mai mare Ca și alți reprezentanți ai timpului lor, ei și-au înțeles poziția istorică, iar în cadrul acestui model au interpretat superioritatea civilizației britanice Dar au împărtășit credința comună că caracterul se formează prin obiceiuri bune A fost nevoie de timp, atât pentru ca individul să atingă standarde din ce în ce mai înalte, cât și pentru ca standardele în sine să se dezvolte istoric A implicat, de asemenea, eforturi intense de a dezvolta o voință puternică, precum și efortul constant al acestei voințe de a reduce interesul propriu Egoismul era o mlaștină în care se putea găsi oricine Această psihologie morală a voinței și a luptei reflecta viziunea evanghelică asupra lumii din care a apărut noul umanism, ca, într-un anumit sens, traducerea acestei viziuni asupra lumii într-un plan imanent Depășirea constantă a ispitelor și a slăbiciunilor, care de la bun început au intrat în înțelegerea evanghelică a luptei spirituale, a fost preluată de noul umanism și interpretată de acesta ca o eternă nevoie de educare și temperare a voinței, de îmblânzire a dorințelor josnice în numele datoriei De aceea, în ochii lui Leslie Stephen, o calitate atât de importantă - sau chiar un set de virtuți - era "masculinitatea" Trebuie să fii curajos, independent din punct de vedere spiritual, direct și onest - spre deosebire de tot ce este copilăresc, feminin, răsfățat și sentimental Nesurprinzător, Ștefan Co lini, Public Moralists: Political Thought and IntellectualLife in Britain, ~l (Oxford: Clarendon Press, ), pp - ; cit p Sentimentul superiorității civilizației engleze a fost adesea exprimat prin descrierea caracterului englez Marshall, de exemplu, a susținut că englezii au arătat "mai multă încredere în sine, mai multă previziune, prudență și libertate de alegere" decât orice alt popor (p ) "Caracterul național" englezesc a fost adesea folosit pentru a explica succesele politice și economice ale Angliei (p și urm ) Vârsta seculară că Stephen, înainte să-și piardă credința, era apropiat de Charles Kingsley, care susținea "creștinismul muscular" Pentru Stephen, această calitate era cheia tuturor virtuților; a ocupat pentru el același loc pe care Socrate și Platon l-au atribuit înțelepciunii: "O virtute stă la baza tuturor celorlalte: spune-i putere, energie, vitalitate, curaj sau cum vrei" Vedem cum creștinismul victorian al autodisciplinei a creat spațiu pentru o tranziție către un umanism al datoriei, voinței și altruismului Aveau multe în comun, în special, opoziția dintre egoism și bunăvoință, dar aveau o bază optică complet diferită Pentru credința creștină, bunăvoința era ceva original, corespunzător naturii umane necorupte, așa cum a creat-o Dumnezeu și așa cum a rămas până la cădere Dar atunci această natură a fost distorsionată și, prin urmare, acum este nevoie de har pentru a o restaura Pentru umanism, altruismul a fost posibil pentru că oamenii, după ce l-au realizat odată, sunt convinși că acesta este un mod de viață mai înalt și mai dezvoltat Stephen credea că altruismul va deveni din ce în ce mai atractiv pentru noi pe măsură ce puterea și vitalitatea noastră creșteau Sinele superior, capabil să gândească în termenii binelui comun, este generat în procesul de educație și formare a caracterului Aici se poate recunoaște ideea secolului al XVIII-lea, din care Kant este una dintre surse, că rațiunea detașată ne eliberează de particular și ne îndreaptă dorințele spre a satisface cerințele unui bine mai universal și a acționa în conformitate cu principiile impersonale Totodată, aici au avut loc împrumuturi serioase din surse romantice George Eliot, de exemplu, a fost inspirat de Feuerbach și credea că suntem înzestrați cu capacitatea de a experimenta un sentiment de iubire atotcuprinzătoare Într-un anumit stadiu de dezvoltare, putem realiza această abilitate și, astfel, realizăm că puterea pe care am atribuit-o anterior zeității îi aparține de fapt omului Mill și Stephen, fiecare în felul său, s-au bazat și ei pe ideile romanticilor englezi Potrivit acestora, avem resurse emoționale profunde care pot fi eliberate prin contactul cu natura necoruptă Ele pot fi exprimate, și prin urmare întărite, cu ajutorul poeziei care celebrează această capacitate a noastră, precum și legătura noastră cu natura Influența profundă a lui Wordsworth este, fără îndoială, simțită aici Astfel, potrivit lui Mill, frumusețea sublimă a naturii ne poate ridica deasupra lumii grijilor noastre mărunte obișnuite Potrivit lui Stephen, marea literatură (el numește direct Wordsworth) ne poate ajuta să păstrăm legătura cu sentimentele care sunt cele mai importante pentru noi Collini, Moraliști publici, pp - , Ibid , pp - , - traiectorii secolului al XIX-lea Cu toate acestea, apelând la surse interne, acești autori introduc o anumită tensiune în poziția lor Încercarea de a elibera sentimentele spontane ar putea intra cu ușurință în conflict cu cererea de disciplină Dacă mântuirea noastră constă în a extrage din aceste resurse interne, atunci o încercare cu orice preț de a obține dominația voinței asupra dorințelor ar putea duce la suprimarea instinctelor salvatoare Această contradicție a fost simțită atât de Mill, cât și de Matthew Arnold Mill, în special, vorbește despre pericolul "un tip limitat și îngust de natură umană" Rigiditatea și austeritatea ar putea anula impulsurile creative și ar putea înăbuși un sentiment de "simpatie" mai larg Așadar, ambii au simțit nevoia să suplimenteze formarea bunelor obiceiuri cu ceva și au apelat la gânditorii germani din epoca romantică în căutarea unei soluții Arnold a fost atras de claritatea senină a lui Goethe, armonia absolută, opusă simplei dorințe de "depășire pe sine" Mill, pe de altă parte, s-a bazat pe idealul expresivist al "dezvoltării umane în cea mai mare diversitate" al lui Wilhelm von Humboldt Dar acest lucru ar putea fi interpretat cu ușurință ca o obiecție la cerințele rigide ale formării caracterului Educația în spiritul lui Humboldt presupunea deschiderea către experiență, cultivarea reacțiilor subiective, exaltarea esteticului, explorarea propriului potențial personal Toate acestea au subminat dorința îngustă de dominație a voinței asupra dorințelor, mai ales dacă o astfel de dorință era definită în termeni de "masculinitate" spre deosebire de cea feminină și sentimentală Voi reveni asupra acestei controverse mai târziu, când vom începe să luăm în considerare unele dintre reacțiile negative la o astfel de etică a datoriei și voinței Creștinismul victorian a creat spațiu pentru un nou umanism Dar mișcarea către umanism nu poate fi explicată numai prin acest fapt Schimbările de acest fel, în principiu, nu se pretează la o explicație exhaustivă, mai ales că diferite personalități pot avea motive complet diferite Este clar, totuși, că toate motivațiile pe care le-am menționat în capitolul anterior au fost la lucru: reacții împotriva creștinismului, influența științei și în special a evoluționismului darwinian și dezvoltarea imaginarului cosmic modern Mai mult, așa cum tocmai am văzut, exponenții de frunte ai infidelității victoriane, sub presiunea încrucișată care a însoțit cotitura antropocentrică, s-au îndreptat către anumite implicații morale ale acestui imaginar și, în special, la înțelegerea naturii de către Wordsworth Dar în contextul cultural britanic, o altă motivație a fost deosebit de puternică, legată de ideea primatului altruismului În acest sens, creștinismul ar putea fi considerat inferior umanismului în două privințe În primul rând, creștinismul a oferit o recompensă pentru altruism doar în Viața de Apoi, în timp ce pentru Ibid , pp - Vârsta seculară umanismul bunăvoința în sine a fost o recompensă; și în al doilea rând, uneori creștinismul a fost tentat să nu-și extindă standardele de umanitate la eretici și necredincioși, când umanismul putea fi cu adevărat universal Argumente similare au fost avansate, de exemplu, de Mill S-a format astfel un nou spațiu al neîncrederii, a cărui manifestare a fost umanismul altruist al datoriei, adesea înrădăcinat într-un materialism nou îmbogățit În același timp, majoritatea elementelor sintezei dominante ("Britishness", lege, decență, civilizație și religie) au rămas neschimbate Desigur, umanismul a scăpat de ultimul dintre aceste elemente, dar a cerut la fel de energic disciplină, voință, educație a caracterului și a vorbit despre o luptă lungă, dar reușită, pentru implementarea acestei sinteze pe binecuvântata Insula Dar de îndată ce această sinteză însăși a fost pusă în discuție, s-au deschis alte spații, complet noi Există mai multe motive evidente pentru care acest lucru pur și simplu nu s-ar fi putut întâmpla Am menționat deja contradicția din poziția lui Mill între formarea caracterului și dezvoltarea generală a omului Alții s-au îngrijorat că un accent excesiv pe disciplină ar putea împiedica dezvoltarea imaginației și a abilităților cognitive sau ar putea distruge spontaneitatea și dezvoltarea emoțională Sublinierea masculinității nu a făcut decât să exacerbeze acest pericol, deoarece a împins în plan secund sensibilitatea, autocunoașterea, studiul esteticii de dragul său, precum și o serie de alte direcții similare de creștere spirituală Putem înțelege mai bine revolta împotriva acestei discipline a masculinității dacă luăm în considerare cea mai importantă întruchipare instituțională a ei, așa-numita "școală publică" Aceste școli au fost reformate la mijlocul secolului al XIX-lea, în primul rând prin eforturile lui Thomas Arnold, și au devenit locurile de joacă pentru educația caracterului în sensul său victorian După cum scrie Annan, ei au inculcat în principal două idealuri: masculinitatea și fidelitatea Orașul ideal al antichității nu mai era considerat Atena, ci Sparta O importanță deosebită în acest sistem de educație a fost acordată sporturilor de echipă Acest sistem a avut mare succes în sensul că tinerii membri ai elitei care au urmat aceste școli au dus ulterior în armată idealurile învățate acolo, le-au dus la îndeplinire în activitățile lor comerciale și politice, în serviciul public chiar în Anglia și în tot imperiul Poate cea mai bună dovadă a succesului său este faptul că jocurile sportive au umplut imaginația elitei britanice Ideea că bătăliile pot fi câștigate "pe terenurile de sport din Eton", că abilitatea de a "participa la joc" Ibid , p Noel Annan, Our Age (Londra: Fontana, ), p traiectorii secolului al XIX-lea este cea mai înaltă virtute socială, a uimit întotdeauna străinii, dar a exprimat un etos puternic pentru englezi înșiși De aici devine imediat evident că un astfel de exercițiu ar putea aduce la iveală bărbați sănătoși absolut cinstiți și devotați, cu imaginație și minte slab dezvoltate - ca să nu mai vorbim de "inimile subdezvoltate" de care se plângea Forster Consecințele periculoase ale tuturor acestor lucruri ar putea fi cu ușurință filistinismul, disprețul sau dezinteresul față de ceilalți, o încredere lipsită de griji în superioritatea Angliei, combinată cu o deplină ignoranță a altor țări Acest pericol a stârnit o serie întreagă de reacții în toate direcțiile pe care le-am menționat deja mai sus Dar cel mai mare interes pentru noi este protestul împotriva restrângerii obiectivelor vieții la un cod de conduită Etica disciplinei, atât în variantele ei religioase, cât și în cele atee, era moralismul El a proclamat ca obiectiv principal al omului disciplina, autocontrolul și atingerea celor mai înalte standarde morale Chiar și versiunile evanghelice ale acesteia au gravitat în acest sens, deși ele însele au apărut în secolul precedent ca o reacție împotriva moralismului îngust (amintim predica eliberatoare emoțională a lui Wesley) La fel ca toate celelalte versiuni ale moralismului, și aceasta ar putea părea prea limitată, uscată, atât de concentrată pe comportament, disciplină și control, încât pur și simplu nu era loc pentru un impuls sau ideal puternic care să ne transforme viața și să o ducă dincolo de această preocupare îngustă control de sine Obsesia pentru "comportamentul corect" părea să excludă scopurile superioare și plenitudinea ființei, datorită cărora doar viața umană putea primi sens Plângeri că moralitatea modernă a unei vieți disciplinate suprimă tărâmul simțurilor au fost auzite constant în ultimele două secole, uneori combinate cu motive "romantice" Aceasta este una dintre cele mai mari neliniști ale lumii moderne Este, de asemenea, legat de o altă anxietate majoră cu privire la sens, adică frica de posibila lipsă de sens a vieții Există o strânsă legătură între ei; de fapt, ambele aceste anxietăți se referă la aceeași problemă, considerată doar din unghiuri diferite Critica asupra modului nostru de viață ca ne lăsa loc pentru obiective serioase de viață, într-un context diferit, poate lua forma unei întrebări dureroase: rămâne un obiectiv atât de serios în viața noastră - sau poate structura existenței noastre actuale a făcut totul de imaginat obiective la fel de nesemnificative? Trebuie remarcat faptul că găsim exemple similare de nemulțumire față de moralismul sec în secolele precedente, dar anxietatea dureroasă cu privire la pierderea completă a sensului vieții este în esență un fenomen modern Protestul împotriva moralismului este o caracteristică constantă a culturii noastre, dar în a doua jumătate a secolului al XIX-lea capătă o forță aparte Devine parte din starea de spirit fin-de-siecle din întreaga Europă În Franța, Germania, Vârsta seculară În Anglia și în alte părți, tinerii condamnă societatea ca fiind prea "materialistă" în ambele sensuri: oferă o viziune prea restrânsă asupra vieții umane și este prea preocupată de achiziții materiale, de câștiguri și de cheltuieli Societatea este criticată și pentru faptul că înăbușă și respinge eroismul, devotamentul și sacrificiul de sine Astfel, a apărut o atmosferă spirituală în care Primul Război Mondial a putut fi perceput de mulți tineri membri ai elitei ca o oportunitate mult așteptată de a face lucruri mărețe pentru un obiectiv măreț Desigur, în credința larg răspândită că ceva lipsea în societatea modernă, existau diferențe serioase cu privire la ceea ce era Unii s-au îndreptat din nou către religie, dar în forme diferite de cele acceptate în societate; alţii s-au orientat către noi filosofii de autoafirmare, urcând în principal la Nietzsche; încă alţii şi-au găsit o ieşire în activitatea politică, de obicei cu caracter de ultra-dreapta sau de ultra-stânga În ceea ce privește cultura engleză de atunci, încă o linie a căpătat aici o semnificație deosebită, legată de căutarea unei adevărate, dar marginalizate expresii de sine în artă și în sfera estetică Noi drumuri în această direcție au fost deschise de scriitorii generației romantice, deși nu toți erau pregătiți să accepte o astfel de etichetă După cum am menționat deja, un pas important în acest domeniu a fost făcut de Schiller în Scrisorile sale despre educația estetică, care a devenit un răspuns direct la natura nesatisfăcătoare a moralismului Forța la care trebuie să ne deschidem pentru a ieși din antropocentrismul îngust poate fi direct identificată cu frumusețea (cum face Schiller în lucrarea sa) sau considerată altceva (natura, voința, Dumnezeu) și poate fi văzută în limbajele artei o cale privilegiată a accesului nostru La ea Am menționat deja mai sus că astfel de limbi "funcționează", au putere asupra noastră, ne entuziasmează, dar nu ne solicită să le definim clar baza optică Aici se deschide spațiul neîncrederii moderne O reacție la neajunsurile moralismului își poate găsi un scop lipsă în experiența frumuseții, în domeniul esteticului Dar acum acest tărâm s-a separat de cosmosul ordonat și/sau de divin Ea poate fi rejustificată în cadrul unei viziuni pur imanente asupra lumii (de exemplu, propusă de Freud) Dar fundamentul ei ontologic poate fi lăsat fără o definiție clară, iar această ultimă posibilitate este cea mai adesea aleasă Această întoarcere către estetic poate fi combinată cu ceea ce am numit mai sus forme îmbogățite de materialism cu sensul lor inerent, dacă nu de mister (pentru necredincioși, însuși cuvântul este un mare iritant), atunci cel puțin de reverență pentru faptul că conștiința și senzualitatea au apărut din adâncuri universul material Există adâncimi umane aici și sunt conectate cu molecule, celule și stele, deși nu înțelegem pe deplin cum exact Această legătură, și mai largă traiectorii secolului al XIX-lea rudenia ne entuziasmează chiar și atunci când nu înțelegem esența lor Dar aceste adâncimi umane, sau uimitoarea noastră capacitate de a admira și admira frumusețea, pot fi exprimate în limbi a căror putere și eficacitate nu sunt deloc subminate sau diminuate de incertitudinea atitudinilor noastre optice Acest lucru se aplică celor care sunt materialiști de acest tip și chiar și celor care nu sunt siguri dacă el este materialist deloc În Anglia și în alte părți, această întorsătură spre estetică a început, ca să spunem așa, mișcarea "Broad Church" în cultura contemporană Unii dintre adepții săi s-au înclinat spre catolicism, în versiunile sale anglo-catolice sau romane propriu-zise, alții au susținut forme mai obscure de spiritualism sau chiar materialism deosebit Și, pentru a face lucrurile și mai tulburătoare, unii oameni par să fi virat între aceste poziții complet opuse fără prea mult efort Oscar Wilde a fost la un moment dat interesat de catolicism, Hopkins a fost un student al lui Pater și așa mai departe Alături de limbaje rafinate și de transformarea esteticii într-o categorie etică, cultura engleză de atunci a moștenit un alt element de romantism, despre care am menționat deja Este vorba despre sentimentul că în natura nealterată există o forță care acționează asupra a ceva adânc în noi O expresie exemplară a acestei idei a fost dată de Wordsworth în Tintern Abbey citat mai sus Într-un anumit sens, aici se reflectă și aceste două aspecte ale moștenirii romantice Vedem cum puterea naturii ne reînnoiește și ne vindecă, dar fundamentele optice ale unei astfel de poezii sunt aproape invizibile și este foarte greu de determinat Acesta este doar un fel de "Prezență, arzătoare de încântare, / Gânduri înalte", ceva care este în natură și în "mintea umană", o "mișcare și spirit" necunoscute Acest simț al naturii, precum și dorul agonizant pentru posibila sa pierdere din cauza industrializării și dezvoltării economice, a fost o temă constantă în cultura engleză din ultimele două secole, care îi afectează profund atât pe credincioși, cât și pe cei necredincioși Imaginea unei astfel de naturi apare din nou și din nou în poezie, uneori direct și alteori prin gânduri dureroase despre pierderea ei Într-un fel sau altul, avem în fața noastră una dintre caracteristicile importante ale acestei culturi Având toate acestea în minte, vreau acum să arunc o privire mai atentă asupra modului în care reacția împotriva moralismului a creat noi spații pentru neîncredere în Anglia la sfârșitul secolului al XIX-lea și începutul secolului al XX-lea Nu doar etica datoriei și a altruismului cu expresiile instituționale adecvate au evocat aici negarea ("școlile publice", armata, guvernul etc ) Am văzut deja că tineretul european de atunci a protestat activ împotriva societății în ansamblu: concentrarea ei pe producție, bunăstarea materială și însăși baza unei astfel de societăți Vârsta seculară prioritate economică Cu alte cuvinte, etica autocontrolului a fost respinsă nu numai în dimensiunea ei altruistă și civilă, ci și în dimensiunea sa individualistă de autoperfecționare și "auto-ajutor" Samuel Smiles a fost la fel de mult, dacă nu mai mult, ținta acestui protest decât, să zicem, Leslie Stephen Vreau să menționez aici o întreagă gamă de reacții, începând cu cele mai puțin radicale Dar mai întâi, câteva cuvinte despre modul în care s-au corelat între ele Toate au apărut într-o atmosferă larg răspândită de nemulțumire față de moralismul/materialismul predominant, dar această nemulțumire a dat naștere la două consecințe, într-un fel, opuse Pe de o parte, reacțiile diferite s-au dovedit adesea a fi apropiate, deși au oferit răspunsuri foarte diferite la aceeași întrebare - până la punctul în care oamenii puteau uneori să fluctueze la granița a două (evident pentru noi) poziții incompatibile sau să treacă de la una la altul Acest lucru este izbitor mai ales când una dintre aceste poziții implică credință, iar cealaltă este asociată cu necredința Pe de altă parte, tocmai pentru că aceste reacții erau răspunsuri concurente la aceeași întrebare, ele puteau fi rigid opuse una cu cealaltă Mai mult, un răspuns l-ar putea expune pe celălalt ca parte a unei probleme (în general recunoscute) și nu o modalitate de a o rezolva deloc Astfel, David Lawrence îi atacă pe membrii grupului Bloomsbury, acuzându-i de insensibilitate, că sunt tăiați de propriile emoții cele mai profunde, de parcă ar fi parte integrantă a culturii disciplinei și a dreptății de care ei înșiși au declarat o rupere Pe flancul mai puțin radical, vedem oameni care au recunoscut clar deficiențele moralismului și preocuparea pentru producție și achiziție, dar în același timp nu au vrut să respingă moralitatea producției, ci mai degrabă să o completeze cu o dimensiune culturală superioară Acest grup include Matthew Arnold și probabil John Stuart Mill Am vorbit deja despre ei și despre caracterul contradictoriu al poziției lor, datorită tocmai acestui devotament dublu Arnold, în special, spera să suplimenteze viața disciplinei și producției cu un fel de Bildung educația trebuia să ocupe locul pe care religia nu-l mai putea păstra Noua cultură le-ar oferi oamenilor ceea ce religia le-a oferit cândva: scopul final al vieții noastre Astfel, Arnold a fost unul dintre primii care a creat un nou spațiu pentru neîncredere, bazându-se pe moștenirea romantică în reacția sa împotriva deficiențelor moralismului O altă figură mult mai tânără într-o poziție la fel de dificilă a fost George Macaulay Trevelyan Ca și Ștefan, el provenea dintr-o familie de evanghelici devotați și mai târziu și-a renunțat la credință Și totuși a lăsat aproape neatinsă sinteza anterioară ("Britanism", protestantism, drept, libertate, decență, civilizație care s-a dezvoltat de-a lungul secolelor pe binecuvântata Insula a civilizației) Bo traiectorii secolului al XIX-lea Mai mult, ca istoric, a devenit purtătorul de cuvânt și cântărețul acestei sinteze, cu singurul amendament că a considerat protestantismul drept penultima etapă, care urma să fie înlocuită de necredința disciplinată liberală În ceea ce privește religia creștină, Trevelyan a scris, "singurul lucru în care cred cu fermitate este progresul rasei umane În ceea ce privește ceea ce oamenii numesc de obicei religie, nemurirea sufletului și lucruri asemănătoare, sunt în întuneric complet Dar în democrație găsesc ceva clar și definit" Creștinismul a ordonat în mod adecvat Europa "politic și social în evul întunecat dar nu a reușit să realizeze ceea ce a aspirat în primul rând: să-i facă pe oameni să se iubească " Dragostea pentru umanitate a fost promovată în lumea modernă nu atât de oamenii bisericii, cât de marii agnostici precum Voltaire Dar, în același timp, Trevelyan, ca și Wordsworth, a văzut ceva sublim în natură: Numai în Northumberland poți vedea cerul și pământul deodată Toată ziua rătăcim peste lanțuri muntoase care sunt încă suficient de înalte pentru a ne oferi priveliști largi ale mlaștinilor și văilor și să ne insuflem un sentiment de singurătate în această exaltare deasupra lumii de dedesubt Aceasta este marginea unor orizonturi îndepărtate, unde nori pufoși și schimbători se năpustesc pentru totdeauna pe creasta cea mai îndepărtată a dealurilor, ca o serie de epoci primitive lungi, înscrise pe pieptul Northumberlandului sub formă de morminte tribale, romane tabere si turnuri de frontiera Îi sfătuiește fratele său Charles, care era atunci într-o mare tulburare pune-și speranțele în dealuri, lacuri și păduri ca simboluri a tot ceea ce este nobil Wordsworth a făcut asta timp de cincizeci de ani Cred că avea mai puțină credință în Dumnezeu Nu-și putea imagina un Dumnezeu abstract, trebuia să-l vadă în Dealuri După cum arată mențiunea Wordsworth, noua întoarcere către natură a fost însoțită de o nouă întorsătură către literatură, care ne deschide către natură Pentru Macaulay, nu au fost doar autorii trecutului, ci și, în special, Meredith Exprimată în astfel de literatură, fascinația modernă pentru natura neîmblânzită, munți, stânci și mlaștini este "unul dintre sacramentele destinate omului sau descoperite de om" Cu toate acestea, această relație cu natura rămâne în domeniul atitudinilor optice obscure și nedefinite Într-o predică pe care a rostit-o în ca Magoo Trevelyan Moorman, George Macaulay Trevelyan: A Memoir (Londra: Hamish Hamilton, ), pp - Ibid , pp - David Cannadine, GM Trevelyan, A Life in History (Londra: Harper Collins, ), pp - Moorman, George Macaulay Trevelyan, p Ibid , p n Vârsta seculară Șeful Trinity College din Cambridge, Trevelyan, a susținut că există ceva în abilitățile spirituale ale omului și în imaginația sa care nu îi permite "să ia o viziune pur materialistă asupra lumii și să-i dezvăluie reflecții ale ceva divin, fie în exterior sau în interiorul naturii și al umanității" Descriindu-și pasiunea pentru istorie, el își recunoaște simțul misterului: Morții au existat și nu mai există Locul lor le aparține astăzi nu lor, ci nouă Dar cândva au fost la fel de reali ca și noi, iar mâine vom deveni umbre ca ei În uimirea umană în fața acestui mister etern se află originile poeziei, filosofiei și religiei Ceva mai radical a fost estetismul lui Pater și apoi al lui Wilde Bineînțeles că erau liniștiți; nu au contestat etica dominantă, adică nu a căutat să-l distrugă complet Au vrut însă să se distanțeze de ea în numele unei poziții concurențiale la fel de ample, într-un anumit sens și mai "subversivă" De fapt, estetica era acum plasată în afara și deasupra moralului Dar această estetică s-a dovedit a fi aproape de religios într-un anumit sens A folosit forme și simboluri religioase și a fost inspirat de epocile anterioare ale credinței și metafizicii Cei atrași de el se clătinau adesea la marginea credințelor religioase, înclinând spre forme "neoficiale" (pentru Anglia), în principal Biserica Înaltă sau Catolicism După cum am menționat, Hopkins a fost un student al lui Pater, iar Wilde s-a convertit în cele din urmă la catolicism (Figuri similare au apărut în ceea ce era atunci Franța, de exemplu, Huys-mans, care a combinat estetul și catolic ) Și totuși, absența unei poziții optice clar definite în limbajele moderne ale artei a deschis aici un spațiu dincolo de granițele atât ale moralității, cât și ale religiei; iar la început a doua a fost folosită pentru a se elibera de tirania primului, dar apoi credința însăși a fost aruncată, după care tărâmul esteticului s-a transformat în ceva definitiv și autosuficient Se poate susține că nedeterminarea ontologică a limbilor rafinate ale literaturii postromantice a permis trei poziții S-ar putea continua să rămână într-o stare de incertitudine (exemple sunt multe din poezia lui Wordsworth și afirmațiile lui Trevelyan tocmai citate): nu ne angajăm să decidem dacă facem aici apel la o realitate spirituală supraumană și în ce măsură, sau poate indicăm ceva, în întregime în experiență Dar s-ar putea defini clar poziţia cuiva - fie în favoarea primei soluţii, cum au făcut, de exemplu, cei care au ales catolicismul, şi, bineînţeles, însuşi Wordsworth, care mai târziu a devenit anglican ortodox; fie pe teren Ibid , p Ibid , pp - traiectorii secolului al XIX-lea pentru al doilea Estetismul lui Pater pare să aparțină acestui din urmă tip (ale cărui păreri, totuși, par să se fi schimbat oarecum spre sfârșitul vieții) Idealul proclamat de el - "să arzi constant cu această flacără tare, ca o perlă, să fii mereu în stare de extaz - asta este succesul în viață" - se poate realiza la nivel de experiență, pentru că aici noi nu vorbim despre relația noastră cu un obiect transcendent: Pasiunile înalte oferă unei persoane acest sentiment crescut de viață, extaz, rău de dragoste, entuziasm politic sau religios sau "răpire cu umanitatea" Trebuie doar să vă asigurați că aceasta este pasiune și că vă aduce de fapt acest fruct al unei conștiințe ascuțite și extinse Pasiunea poetică, străduința pentru frumos, dragostea pentru artă de dragul artei sunt mai presus de toate implicate în această înțelepciune, pentru că arta recunoaște cu sinceritate că nu ne oferă altceva decât cea mai înaltă calitate a momentelor trecătoare ale vieții noastre și pur și simplu pentru de dragul acestor momente în sine După cum vom vedea mai târziu (capitolul ), Hopkins face în cele din urmă o alegere diferită în mod deschis, ceea ce se reflectă în mod clar în scrierile sale Dar el încă se bazează pe un complex de imagini postromantice și o înțelegere corespunzătoare a limbajului și, la fel ca Pater, Ruskin și mulți alții, are o aversiune față de moralismul instrumental disciplinat Grupul Bloomsbury a fost parțial mai puțin și parțial mai radical A fost mai radical pentru că a propus schimbări majore la etica dominantă, ceea ce s-a arătat cel mai clar în refuzul multora dintre membrii săi de a participa la Primul Război Mondial O etică alternativă a fost formulată de Moore, care a considerat relațiile personale și stările de spirit excelente ca fiind singurul bine adevărat Sau, așa cum a spus Forster: "Relațiile personale sunt cel mai important lucru în orice moment, nu viața exterioară a telegramelor și a furiei" Amintiți-vă că Noel Annan descrie credința Virginiei Woolf conform căreia integritatea morală necesită "să identifici exact cum te simți și apoi, realizând ce fel de persoană ești, să trăiești în consecință" Dar experiența estetică a jucat și aici un rol extrem de semnificativ, deoarece a fost una dintre cele mai importante surse de sentimente puternice Fiecare element al acestui complex le-ar putea întări pe celelalte: prietenia a fost întărită de experiența comună, iar experiența a devenit mai profundă atunci când a fost împărtășită Acestea sunt binele cel mai înalt Toate celelalte, potrivit lui Moore, ar trebui judecate după consecințele lor, în funcție de modul în care contribuie sau împiedică realizarea A se vedea: Denis Donoghue, Walter Pater (New York: Knopf, ), p ; vezi si capitolul Op nu: Annan, Our Age, p Ibid , pp - Vârsta seculară aceste bunuri esentiale Aici este dezvăluită partea mai puțin radicală a poziției grupului Bloomsbury Într-adevăr, o mare parte din etica decenței, structurile dreptului și libertății, precum și numeroasele practici disciplinare și modelele instituționale corespunzătoare, au primit o nouă evaluare pozitivă în acest mod - instrumental Keynes poate fi considerat aici o figură exemplară El a împărtășit pe deplin etica Bloomsbury, dar, în același timp, a cooperat de bunăvoie cu guvernul ca funcționar public și consilier timp de mulți ani, cu excepția ultimei perioade a Primului Război Mondial și a Conferinței de Pace de la Paris, ale căror rezultate, ca știi, a condamnat el în cartea sa influentă Ideea a fost să insuflem un spirit nou în toate acestea, să direcționăm aceste procese către alte scopuri mai înalte Cu toate acestea, deși nu erau radicali, familia Bloomsbury era într-un fel și mai subversivă La urma urmei, spiritul pe care l-au susținut era diametral opus eticii disciplinei și a masculinității, care erau în mare măsură percepute ca beneficii în sine Da, familia Bloomsbury a recunoscut disciplina, dar numai acolo unde a promovat prietenia și stări de spirit excelente Astfel, au devalorizat și au condiționat și, prin urmare, au demontat, de fapt, o parte semnificativă a sintezei dominante Religia, ca element al ei, a fost complet retrogradată pe plan secund, etica relațiilor dintre sexe a fost declarată insuportabilă, patriotismul a fost aspru criticat, majoritatea convențiilor au fost ridiculizate Pe lângă suprimarea sentimentelor și libertatea de exprimare, cele mai importante ținte pentru Bloomsbury au fost filistinismul, care este extrem de caracteristic vieții englezilor, precum și șovinismul, care i-a făcut pe oameni incapabili să aprecieze realizările artistice și culturale a altor tari Un pasaj faimos din memoriile lui Virginia Woolf - "în sau în jurul lunii decembrie natura umană s-a schimbat" - a fost o aluzie la o expoziție de pictură post-impresionistă din Londra la acea vreme, care a ajutat parțial la spargerea barierelor prejudecăților față de ambele noi arta experimentala si pictura straina Singurul lucru pe care o astfel de reacție nu l-a distrus, ci chiar l-a întărit, a fost legătura dintre etica demnității și ordinea morală modernă a beneficiului reciproc De fapt, această reacție a ajutat la schimbarea înțelegerii noastre asupra acestei ordini, mișcând-o și mai departe în cele două direcții pe care le-am indicat mai sus În primul rând, a fost vorba despre întărirea vectorului identității, despre înalta apreciere a autoexprimării individuale a fiecărei persoane în diferența sa față de ceilalți oameni, despre "integritatea morală" pe care o menționează Noel Annan când descrie poziția Virginiei Woolf În al doilea rând, Bloomsburyienii au radicalizat apărarea dorințelor senzuale obișnuite ale omului în opoziția lor cu cerințele "mai înalte" de disciplină sau cumpătare În special, homosexualii Bloomsbury au aruncat deoparte restricțiile societății de atunci Și-au pus relația traiectorii secolului al XIX-lea showing" - deși nu pentru publicul larg, deoarece homosexualitatea era considerată încă o infracțiune penală, ci pentru "a lor" Ei au contribuit la o schimbare a climatului spiritual din a doua jumătate a secolului atât în Anglia, cât și în străinătate Am descris câteva dintre modalitățile în care reacția împotriva moralismului a ajutat la deschiderea de noi spații pentru neîncredere Toți, fiecare în felul lui, s-au bazat pe înțelegerea postromantică a esteticii ca categorie etică Faptul că această reacție ne-a adus atât de aproape de necredință se datorează în parte faptului că sinteza predominantă trebuia să includă credința creștină Dar această împrejurare nu a fost fatală: putea inspira (și uneori chiar inspira) oamenii să caute alte forme de credință decât cele care făceau parte din sinteza recunoscută oficial Mai importantă aici este afinitatea dintre multe dintre reacțiile negative la moralism și întoarcerea anterioară către umanismul exclusiv, care a avut loc încă de la apogeul erei victoriane Grupul Bloomsbury reflectă acest lucru cu o claritate deosebită Este tentant să-l privim ca pe un fenomen din a treia generație, mai ales dacă ne concentrăm asupra familiei Steven, unde a avut loc o "răzvrătire în cadrul unei rebeliuni" care a lăsat neatinsă o mare parte din prima fază Tatăl s-a răzvrătit împotriva credinței victoriane, în mare parte pentru că i se părea mult mai puțin umană decât umanismul, dar și-a păstrat etica și disciplina Fiicele lui s-au răzvrătit atunci împotriva acestui fapt, dar nu au reconsiderat evaluarea inițială a religiei Dimpotrivă, au mers mai departe și au început să definească umanitatea în termeni, de exemplu, de libertate sexuală, ceea ce i-a împins și mai departe de religia consacrată De asemenea, au făcut imanența cu un pas mai departe, nu numai prin adoptarea unei etici exprimate exclusiv în termenii binelui uman, ci și prin imanentizarea acelui foarte bine într-un alt sens Cu adevărat valoros a fost identificat cu interiorul, mentalul, cu experiența și sfera sentimentelor Ei au subiectivizat etica în mare măsură, nu în sensul că acțiunile externe erau acum complet lipsite de importanță, ci în sensul că erau acum subordonate instrumental bunurilor experimentate în experiență De asemenea, a anticipat schimbări importante în a doua jumătate a secolului al XX-lea Tocmai acestei imanentizări i s-au opus mulți dintre cei care i-au acuzat pe cei de la Bloomsbury că trivializează condiția umană, se feresc de forțele profunde și puternice și reduc problemele vieții umane la ceea ce putea fi înțeles în sentimentul individual Bloomsbury părea enervant de plin de capriciu și de îngust la minte celor care susțin credințele religioase, cântăreților de vitalitate atee precum David Lawrence și apologeților voinței de putere sau forțelor istoriei Când Lytton Strachey își ridiculizează "eminenții victoriani" care încercau să facă față acestor lucruri Vârsta seculară un fel de realități superioare, descrierile sale uimesc nu atât prin inteligență și perspicacitate, cât cu îngustimea și banalitatea interpretării Aici începe o controversă care a continuat de-a lungul secolului al XX-lea Pentru a-i justifica pe cei de la Bloomsbury, se poate indica crimele enorme comise în numele acestor realități superioare (nu numai Dumnezeu, ci și Istoria și Rasa) și, de asemenea, modul în care etica demnității i-a ajutat pe oameni să le reziste Aceasta este, desigur, ideea corectă Poate că avem două gânduri corecte aici, iar asta ne lasă cu o dilemă la care voi reveni mai târziu Deocamdată, vreau doar să subliniez importanța acestor noi spații de neîncredere, unde chiar și reacția împotriva "materialismului" (în sensul unei concentrări pe bunăstarea pur materială) nu a dus la forme religioase, ci și-a găsit expresie atee Revenind la întrebarea mea inițială - cum este starea actuală de credință și necredință diferită de situația care exista acum de ani - putem vedea cum harta experienței s-a schimbat acum Am menționat o experiență vie pe care Bede Griffiths a trăit-o ca școlar și, mai târziu, a considerat începutul credinței sale În lumina acestor noi spații, vedem cum o experiență similară a ceva nemăsurat de mai înalt, adică o ruptură completă cu percepția obișnuită a lucrurilor, poate avea loc acum într-o perspectivă atee Povestea lui Bede Griffiths este un bun exemplu aici, pentru că la început și-a interpretat experiența în termenii romantismului post-Wordsworthian care a jucat un rol atât de important în dezvoltarea sensibilității engleze din ultimele două secole Am urmărit două schimbări importante: întoarcerea către umanismul exclusiv în cadrul sintezei mainstream și reacția împotriva moralismului și limitărilor acestei sinteze (cea mai importantă manifestare a acestei reacții a fost activitatea grupului Bloomsbury) Dar apoi a venit trauma Primului Război Mondial, care a subminat credibilitatea sintezei mainstream mai mult decât orice ar fi putut face vreodată înainte Sinteza a inclus "civilizația", una dintre componentele-cheie ale căreia era protecția vieții umane de violență prin lege și ordine Se credea, cel puțin în Marea Britanie, că războiul se duce tocmai pentru "civilizație" Dar masacrul s-a dovedit a fi o negație mai mare a vieții civilizate decât ar putea face dușmanii Încercarea de a salva și justifica civilizația cu promisiuni de un salt către pace, prosperitate și justiție socială după război nu a făcut decât să înrăutățească lucrurile când s-a constatat că niciuna dintre aceste promisiuni nu poate fi ținută Există anumite motive să credem că majoritatea britanicilor și-au păstrat credința în sinteza mainstream Dar pentru minoritatea influentă de tineri care au mers în tranșee sau care s-au alăturat mai târziu foștilor soldați din prima linie, traiectorii secolului al XIX-lea Războiul a distrus întreg complexul de valori Pagube serioase au fost suferite, în special, de patriotismul britanic Etica masculinității și a devotamentului, predată în școlile publice și apoi dusă în armată, părea complet discreditată Cuvintele înalte în care era exprimată și care trebuiau să-i dea sens - cinste, jertfă, pentru Dumnezeu, rege și țară, pentru cei dragi, pentru cămin și Imperiu (din inscripția de pe mormântul Necunoscutului) Soldat) - acum nu însemna nimic Pentru cei care au trăit un astfel de șoc, s-au deschis drumuri diferite S-ar putea încerca să reconstruiască vechea sinteză, păstrând demnitatea și legea, dar respingând patriotismul șovin și setea fără sens de luptă S-ar putea apela la liberalismul internaționalist, precum cel din care a luat naștere Liga Națiunilor și diverse încercări de dezarmare În cele din urmă, se putea deplasa la stânga sau la dreapta într-un mod radical, respingând sinteza în favoarea comunismului sau fascismului În anii treizeci, când comunismul și fascismul păreau să se ciocnească pentru dominația lumii, mulți tineri britanici au ales unul dintre aceste flancuri (și marea majoritate - stânga) Dar în loc de toate acestea, sau poate simultan cu acestea, trauma primului război mondial ar putea provoca un sentiment de nesiguranță, neîncredere și chiar cinism S-a putut ajunge la concluzia că, aparent, nu există o ordine socială stabilită și nu poate fi - respingând astfel complet sinteza anterioară O parte a "mitului războiului" (Samuel Hines) a fost sentimentul că a creat un imens gol istoric, o prăpastie de netrecut care ne-a îndepărtat de ordinea în care au trăit strămoșii noștri Această dispoziție de disperare, pierdere și cinism a fost exprimată de Ezra Pound în poemul său "Hugh Selwyn Mauberly": Miriade au murit Și printre ei sunt cei mai buni Pentru o cățea bătrână moartă Pentru o civilizaţie pe moarte Cum s-ar putea răspunde la acest sentiment, la ideea că existăm după moartea unei ordini viabile? Se poate presupune că britanicilor le-a fost deosebit de greu să fie de acord cu această idee, care au trăit atât de mult și cu încredere în condițiile sintezei descrise mai sus Pentru comparație, ne putem gândi la Franța, unde timp de un secol a existat o luptă între diferite concepții ale ordinii și unde ideea de a răsturna "dezordinii stabilite" era deja binecunoscută Samuel Hyncs, A Warlmagined (Londra: Pimlico, ), p Ibid , p Op nu: ibid , p Vârsta seculară Una dintre reacțiile engleze, care nu ar fi avut același sens în Franța, a fost percepția ordinii morale ca fiind complet dezintegrată, ca "un morman de moloz"* Oricare ar fi intențiile autorului însuși, tocmai acesta este sensul atribuit poeziei lui Eliot "The Waste Land", apărută în Contemporanii au văzut în ea o încercare de a exprima prăbușirea societății lor după o catastrofă istorică Dar de aici s-a putut merge în direcții diferite Întregitatea poate fi sperată doar din experiența personală Poezia ne poate aduce mai aproape de asta - exprimându-ne despărțirea, "înglobând-o" în aceeași formă poetică Se pare că așa a făcut Eliot: "Cu aceste dărâmături mi-am susținut ruinele" Răspunsul aici a fost căutat într-o experiență interioară, personală, într-un sens personalizat, care ar putea inspira alte persoane și să le ofere mijloacele pentru a realiza același lucru Dar restabilirea fostei ordini sociale nu a mai fost considerată posibilă O altă ieșire a fost o transformare radicală, alegerea uneia dintre soluțiile de extremă - stânga sau dreapta - După cum am spus, în anii , din ce în ce mai mulți membri tineri ai elitei de atunci erau înclinați spre asta Și deși unii dintre cei mai cunoscuți poeți de limbă engleză au gravitat spre dreapta (Yates, Pound, Eliot), majoritatea tinerilor au simpatizat cu stânga Într-un anumit sens, se poate susține că trauma teribilă a Primului Război Mondial a vindecat în mod paradoxal (cel puțin parțial) al Doilea Război Mondial La urma urmei, acesta a fost într-adevăr un război în apărarea civilizației Realitatea creată de Hitler a egalat și chiar a depășit toate ororile propagandei militare ale conflictului precedent Acest lucru, împreună cu discreditarea morală a comunismului, a devastat rândurile extremei stângi și extremei drepte din Marea Britanie, iar războiul însuși, într-o anumită măsură, a redat sens patriotismului britanic și a restabilit legătura cu trecutul Dar sinteza nu a reușit niciodată să-și recapete puterea de nezdruncinat pe care o avea înainte de Orice sentiment de continuitate în raport cu ordinea de atunci trebuia îmbinat cu înțelegerea că trecem dincolo de ea, îndreptându-ne într-o direcție internaționalistă mai liberală, și pentru mult timp, până la Revoluția Thatcher, într-o direcție social-democrată S-au făcut progrese suplimentare și în direcția identității și protecției dorințelor umane obișnuite: oamenilor li s-a permis să aibă mai mult spațiu privat pentru a trăi așa cum își doreau ei înșiși, într-o atmosferă mai "indulgentă" În ciuda triumfurilor celui de-al Doilea Război Mondial, generalii Primului Război Mondial aveau o reputație de neinvidiat (deși poate nu tocmai meritată) de a sacrifica fără gând și fără milă viețile soldaților în numele unei strategii învechite Un astfel de patriotism nu mai putea fi reînviat * Istoricul englez Herbert Butterfield despre "memoria lumii" Ibid , pp și urm traiectorii secolului al XIX-lea Care a fost moștenirea Angliei interbelice? Aceasta a fost o perioadă de apostazie ulterioară, datorită asocierii creștinismului cu o sinteză discreditată, precum și slăbirii relative a izolării Angliei și integrării culturale în creștere a Angliei în Europa, proces care se accelerează de atunci Limbile rafinate ale modernismului continental, precum Proust, și chiar punctele de vedere ale teoreticienilor continentali, precum Weber, Freud, intrau într-o circulație intelectuală din ce în ce mai mare Dar sentimentul că trăim în ruinele ordinii a persistat la un anumit nivel ca adevăr al experienței Chiar dacă oamenii și-au recăpătat încrederea în cutare sau cutare element al sintezei anterioare, sentimentul de decădere și-a păstrat totuși puterea într-un anumit registru Deja era dificil pentru intelectuali și artiști să perceapă ordinea socială în vechiul stil victoriano-edwardian Suntem încă uimiți de mentalitatea celor care au plecat la războiul din când ni se dezvăluie în sonetele lui Rupert Brooke sau în scrisorile private sau vorbe de atunci Nu atât limbajul înalt din descrierea războiului este uimitor - onoare, vitejie, sacrificiu, loialitate, curaj -, ci capacitatea acestor oameni de a vedea conflictul actual prin imagini ale unei istorii naționale glorioase ("Henric al V-lea" de Shakespeare) sau operele autorilor clasici pe care le-au studiat în școală: dulce et decoram est / pro patria mori* Suntem brusc frapați de ideea că astfel de oameni erau complet și complet inconștient în interiorul acestei imaginații "Relațiile britanice cu literatura au fost instinctive și lipsite de ceremonie - s-ar putea spune chiar nerușinate" Desigur, această atitudine nu a dispărut peste noapte; pentru majoritatea, aceste imagini și semnificațiile corespunzătoare și-au păstrat autoritatea datorită ceremoniilor comemorative solemne din perioada interbelică Și Laurence Olivier a creat versiunea sa de film incredibil de reușită a lui Henric al V-lea după Dar oamenii educați și "avansați" nu mai puteau folosi un astfel de limbaj și să se refere la aceste imagini fără o anumită distanță - prin ironie, stângăciune, autoparodie, citat, "vocile" lui Bakhtin etc Și totuși s-a păstrat o anumită legătură spirituală cu epoca anterioară Atitudinea noastră față de acest trecut este încă ambivalentă; în orice caz, provoacă în noi reacții complexe Ne simțim mai puțin naivi, mai deschiși la minte, uneori chiar îi tratăm pe strămoșii noștri patrioti cu o măsură de superioritate condescendentă - dar suntem puțin geloși pe încrederea lor și, poate, într-o oarecare măsură, dependenți de ei ca pilon al nostru Într-adevăr, unele dintre orientările lor valorice, de exemplu, devotamentul sau dorința de a se sacrifica de dragul celorlalți, nu pot fi pur și simplu luate și aruncate, indiferent cât de jenant ar fi pentru noi astăzi să pronunțăm aceste cuvinte înalte "Dulce și frumos - a muri pentru patrie" (lat ) Paul Fussell, The Great War and Modem Memory (New York: Oxford University Press, ), p Fassell a alcătuit și un lexicon instructiv al acestui "limbaj sublim" (pp - ) Vârsta seculară Am spus deja că a existat o neliniște în rândul elitelor, dar acest sentiment nu a fost neapărat împărtășit de masele de oameni din anii douăzeci și treizeci, cu atât mai puțin în Cu toate acestea, în cursul secolului XX, granița dintre elită și mase s-a estompat constant și, prin urmare, reacțiile anterioare ale minorității au fost asimilate treptat de către majoritate Deci, unele semne ale unei relații complexe cu trecutul apar deja în cultura populară Să ne amintim măcar de călătoriile nostalgice obișnuite, de moda amintirilor din Primul Război Mondial și a uniformei militare din trecut Există adesea un element de ironie, chiar de mascarada, dar și nostalgie pentru o epocă pierdută a siguranței și, în același timp, un fel de consolare datorată sentimentului înrădăcinarii noastre în acest trecut pierdut Se pare că această atitudine ambiguă față de prima sinteză pătrunde acum în întreaga noastră cultură Luate în ansamblu, toate acestea au dus la extinderea spațiilor de necredință Și pare evident că elita socială și păturile academice și artistice din Anglia postbelică erau din ce în ce mai înclinate spre neîncredere Cartea interesantă și perspicace a lui Noel Annan, Our Age, pictează un portret "insider" al generației care a condus Anglia timp de de ani după război Cititorul acestei cărți este uimit, în special, de consonanța ei cu aspirațiile grupului Bloomsbury Aici găsim aceeași dorință "de a transforma Anglia filisteană într-o țară în care se bucură de artă, iar artiștii sunt respectați nu mai puțin decât în alte țări ale Europei"; dorința de a oferi "oamenilor cea mai mare libertate posibilă în viața privată și în modul în care își exprimă această viață prin mijloacele artei" "Will era sub suspiciune"; impunerea formei prin forța pură a voinței a fost percepută mai mult ca o formulă de distrugere decât ca o virtute; iar idealul domnului şi realizarea lui în "şcoala publică" au fost aspru criticate Ceea ce Annan transcende complet viziunea lui Bloomsbury și este o moștenire a celui de-al Doilea Război Mondial este ceea ce el însuși numește "colectivism": convingerea că "statul are obligația de a interveni pentru a promova justiția socială" și egalitarismul: "am vrut ca toate secțiunile societății să bucurați-vă de ceea ce fusese înainte privilegiul bogaților" Din moștenirea anilor interbelici crește recunoașterea realității alienării în societățile noastre Spațiile pentru neîncredere au devenit mai complexe și mai variate, iar elementele iraționale și negative asociate acestora erau acum percepute mai favorabil Dar, per total, "eu" izolat era plin de toate acestea e Noel Annan, Our Age (Londra: Fontana, ) Ibid , pp , , și capitolele și Ibid , p Ibid , capitolul traiectorii secolului al XIX-lea încredere senină La începutul cărții, Annan citează cuvintele lui Forster: "Doamne, în care nu cred, ajută-mi necredința", și adaugă: "Contemporanii noștri erau adesea sceptici, dar sceptici încrezători în sine" Autorul vrea să spună că în lumea modernă rămâne o oarecare posibilitate de "a crede", dar aici este respinsă cu înțelepciune și îndrăzneală - din câte se poate înțelege, pentru că este inseparabilă de opiniile arbitrare, nefondate, nejustificate despre acele lucruri care "Eul" izolat îi priveşte cu calm drept exterior şi nedemn de atenţie Nu mai este atât de evident dacă o astfel de poziție dă cu adevărat sens existenței umane Spre sfârșitul cărții, Annan preia critica lui Roger Scruton la adresa "consensului epocii" atunci când acuză mintea liberală că a pierdut "experiența sacrului și eroticului, a durerii și a ororii sacre" Annan vede aici un reproș al golului și al banalității, făcându-se într-un fel ecou criticii lui Lawrence la adresa grupului Bloomsbury Și îi răspunde așa: oamenii din generația mea "citesc poezie pentru mângâiere și pentru a trezi în ei înșiși un sentiment de uimire Au crescut când Hardy și Houseman erau încă în viață sau muriseră de curând; când Yeats le-a amintit de misterele vieții, iar urechea subtilă a lui Eliot a ajutat să-și mențină revoluția în prozodie în cadrul tradiției poetice Profunzimea intră în viața umană prin artă, ale cărei limbaje subtile ne pot deschide spre mister, deși presupozițiile lor optice rămân nedefinite și neformulate Spațiul postromantic creat de secolul al XIX-lea nu este încă gol Și acest lucru este bine, pentru că pentru mulți dintre noi este pur și simplu necesar pentru viață Însă Scruton are, fără îndoială, dreptate că într-o situație de atitudini ontice nedefinite nu poate exista o "groază sfântă" și, prin urmare, "eu" izolat se simte în siguranță Dar acesta este doar începutul discuției despre problemă Dacă aceasta este o pierdere și, dacă da, în ce sens, toate acestea rămân de stabilit Într-adevăr, fiecare parte are multe de spus în favoarea ei Un lucru este cel puțin clar: starea actuală de credință și neîncredere nu mai poate fi descrisă doar în termeni de cultură de elită Una dintre cele mai importante schimbări ale secolului a fost că efectul nova s-a răspândit în societăți întregi și, astfel, a devenit efectul de supernovă Acesta este ceea ce intenționez să explorez în parte GV Între timp, trecerea pe care am menționat-o la începutul secțiunii - de la ideile anterioare de ordine verticală la ideile orizontale moderne de ordine - avea loc Ibid , p Ibid , p Vârsta seculară cel puțin pentru perioade lungi de timp și în multe societăți continentale Dacă privim în viitor și încercăm să ne imaginăm, de exemplu, un manual școlar al secolului , atunci acest proces va fi cu siguranță prezentat în el ca cel mai important fenomen istoric Dar tranziția nu a fost întotdeauna la fel de liniștită și imperceptibilă ca în Marea Britanie În Europa, și mai ales în țările romanice, a existat o luptă încăpățânată în jurul ideilor de ordine, care era direct legată de opoziția dintre credință și necredință O anumită versiune a ordinii moderne, formată sub influența puternică a lui Rousseau, a devenit baza tradiției republicane în Franța și, ulterior, dincolo de granițele acesteia Nu întotdeauna în mod deschis ateu, el a fost deschis anti-creștin Democrația și drepturile omului au fost considerate aici indisolubil legate de ideea oamenilor ca fiind nevinovați și buni prin însăși natura lor O ordine politică adecvată nu poate înflori decât dacă recunoaște și celebrează această natură și virtuțile ei inerente Religia, și mai ales doctrina creștină a păcatului originar, nu poate decât să distrugă acest sistem, să-i submineze fundamentele O societate liberă ar trebui să propage filozofia și să modeleze imaginarul social bazat pe principiile umanismului exclusiv De aceea, primii revoluționari, în perioada radicală a activității lor, au atacat cu înverșunare biserica, au încercat să efectueze "de-creștinizarea", iar în epoca domniei lui Robespierre, chiar să înlocuiască creștinismul cu cultul "Ființei Supreme" " Și chiar și după Termidor, au continuat încercările de a insufla o nouă viziune asupra lumii în locul celei tradiționale creștine - printr-un nou calendar, sărbători organizate de stat etc Ulterior, această ostilitate republicană față de religie s-a radicalizat și mai mult - atât în dimensiunea socială, cât și în cea metafizică - în socialismul marxist, care susținea deschis o viziune materialistă asupra lumii Multe regimuri socialiste și mișcări revoluționare au atacat Biserica și mai puternic decât iacobinii Așa a fost cazul atât în lumea comunistă, cât și nu numai, de exemplu, în Mexic și Spania Această alianță a ordinii morale, drepturilor omului, democrației și ateismului a contribuit la formarea frontului opus al "reacției" Vechiul regim catolic era deja profund angajat într-o înțelegere alternativă a ordinii, pe care am numit-o mai sus (în sens larg) "baroc" Această înțelegere a fost verticală și a insistat asupra importanței ierarhiei; comandă ca atare, adică ca apărare împotriva haosului, nu putea sta decât acolo unde exista respect pentru diferența de ranguri și stări, unde fiecare persoană își cunoștea locul, iar întregul s-a păstrat datorită închiderii ierarhiei puterii monarhice Cel mai mare exponent al acestei viziuni asupra lumii a fost Bossuet "Modernul" din această perspectivă era că ierarhia actuală era din ce în ce mai puțin justificată de conceptul metafizic de optică traiectorii secolului al XIX-lea logos și doctrinele nivelurilor ființei, care se reflectă în nivelurile corespunzătoare ale societății, dar din ce în ce mai activ interpretate și justificate din punctul de vedere al consecințelor sale bune, în principal, stabilitatea ordinii în sine Din punct de vedere al modernității, arată ca un fel de hibrid Pe de o parte, diferențele sociale existente au fost înconjurate de o aură de înțeles mai înalt ca revenind la "timpul începuturilor"; au fost glorificați cu ajutorul unor ceremonii magnifice, iar monarhul care a încununat ierarhia a fost asemănat cu Dumnezeu în relația sa cu lumea pe care a creat-o Pe de altă parte, întrucât această ierarhie în sine era justificată în principal prin consecințele sale benefice, ea a deschis potențialul ca și alte forme de organizare socială să fie justificate în mod similar dacă s-ar descoperi că funcționează mai bine Restaurarea a încercat să restaureze pe deplin o astfel de viziune asupra lumii, dar s-a dovedit a fi imposibil: prea multe elemente din vechea ordine erau în mod irevocabil un lucru al trecutului El însuși nu mai era perceput ca existând din timpuri imemoriale, iar ceremoniile pur și simplu nu și-au putut păstra semnificația anterioară, așa cum era convins Carol al X-lea, care în a încercat să restaureze complet vechiul ritual de încoronare de la Reims Rațiunea ierarhiei monarhice trebuia acum să se bazeze mult mai sincer și mai sincer pe teza că singura ea era capabilă să asigure ordinea Aceasta este ceea ce reiese din scrierile lui Joseph de Maistre, expresia clasică a ideologiei Restaurației Lauda călăului are scopul de a-l face pe cititor să înțeleagă clar că, fără amenințarea unei astfel de pedepse, oamenii vor deveni complet incontrolați Desigur, după haosul revoluției franceze, mulți oameni, în special în rândul clasei aristocratice, au găsit această viziune foarte convingătoare Pe măsură ce timpul a trecut, rațiunea s-a bazat din ce în ce mai mult pe ideea de ordine și pe importanța respectării autorității legitime Dar o parte din aceasta din urmă a fost concepută ca putere religioasă, ecleziastică Democrația, cu apărarea ei a dreptului la judecată liberă pentru toată lumea, a fost în mod natural asociată cu libera gândire și erezia Dacă nu vrem să pierdem adevărul într-un flux nesfârșit de judecăți arbitrare, atunci trebuie să recunoaștem singura autoritate înzestrată cu puterea de a-și îndeplini prescripțiile Aceasta a fost esența principalului argument invocat de Bossuet împotriva protestanților: rupând cu Roma, te condamni la o diviziune fără sfârșit Prin urmare, Papa Pius al VI-lea în , comentând "Declarația drepturilor omului și cetățeanului" adoptată de Adunarea Națională, a condamnat "această libertate de a gândi, de a vorbi, de a scrie și chiar de a publica cu nepedepsire în chestiuni religioase tot ceea ce este cel mai mult imaginația dezordonată poate inspira o persoană, această libertate de gândire și acțiune, pe care Adunarea Națională o recunoaște omului public drept dreptul său natural inalienabil Iar urmașul său Pius al IX-lea, în , în Syllabus Ethgotite, a denunțat, printre alte afirmații scandaloase, propunerea că "Pontiful Roman poate și Vârsta seculară trebuie să se împace și să facă un acord cu progresul, liberalismul și civilizația modernă" Astfel, ordinea ideală, bazată pe prioritatea individului și punând accent pe drepturi, libertăți și democrație, se opune clar unei contra-ordine, cu accent pe ascultare, ierarhie, apartenență la un tot mai mare și chiar sacrificiu de sine pentru de dragul acestui întreg Pentru susținătorii acestui al doilea ideal, li s-a părut un mijloc evident de a preveni haosul politic și religios Mai mult, accentul pus pe ascultare și sacrificiu corespundea în mod clar în ochii lor cu cerințele religiei așa cum o înțeleg ei - cu alte cuvinte, nu credința antropocentrică a deismului providențial, ci interpretarea augustiniană a păcatului și nevoia de a asculta de Dumnezeu Este clar că, din punctul nostru de vedere retrospectiv, este ușor de înțeles că primul ideal trebuie să prevaleze în cele din urmă asupra adversarului său, din motive deja discutate mai sus Și așa s-a întâmplat Dar drumul către o astfel de finală s-a dovedit a fi mult mai spinos și mai întortocheat decât s-ar putea imagina astăzi Cert este că conflictul nu s-a limitat la opoziția ateilor (republicani sau socialiști) și a susținătorilor clericali ai ierarhiei Imaginea era mult mai complexă, deoarece conținea deja versiuni ale ordinului beneficiului reciproc care erau asociate cu viziunea creștină asupra lumii, cum ar fi, de exemplu, în Statele Unite, și apoi în Europa catolică, de la Lamennay la Charles Péguy și mai departe la triumful democraţiei creştine la mijlocul secolului al XX-lea Toate acestea, desigur, nu au făcut decât să grăbească victoria ordinii morale moderne În același timp, această victorie a fost întârziată de mișcări încrucișate în alte direcții, de exemplu, de dezvoltarea diferitelor versiuni ale idealului opus, care s-a rupt mai mult sau mai puțin de catolicismul sau, mai larg, de creștinismul O alternativă intelectuală de acest fel a fost avansată la mijlocul secolului al XIX-lea de către Auguste Comte, care a căutat o religie cu autoritate ca mijloc de întărire a legăturilor sociale, dar a ajuns să inventeze o nouă religie care să înlocuiască creștinismul Spre sfârșitul secolului al XIX-lea au apărut mișcări mai serioase, bazându-se pe una sau alta versiune a contra-idealului, dar rupându-se treptat de rădăcinile lor creștine Atractia lor sa datorat doar parțial rațiunii externe a ierarhiei ca garanție a ordinii Mai importantă aici era o pasiune interioară, profundă, pentru însăși ordinea vieții, al cărei miez era ierarhia, ascultarea și sacrificiul de sine Mai sus, am menționat deja o serie de variante de critică a umanismului modern, care aparțineau direcției "tragice" L-au condamnat pentru nivelarea generală, pentru distrugerea oricărui eroism și măreție, a tot ceea ce se remarca și excepțional, sau pentru că a încercat să înfrumusețeze viața, îndepărtând din ea suferința, tragedia și conflictul de neînlăturat e Citat de: Yeshіye Poulat, Oh va le Christianisme? (Paris: Plon/Mame, ), pp - traiectorii secolului al XIX-lea O astfel de critică poate fi făcută și din poziții creștine: eroii de aici vor fi sfinții, iar chinul de pe Cruce va fi suferința inevitabil Dar un aspect esențial al ceea ce eu numesc efectul nova este faptul că o astfel de critică poate fi dezvoltată și din neîncredere În acest caz, eroii sunt mai aproape de războinicii antici, iar suferința este gândită ca o dimensiune ineradicabilă a sorții umane, pe care acești eroi sunt chemați să o depășească cu curaj Creștinismul, cu accent pe pace și smerenie, cu speranța sa în unitatea ultimă a omului cu Dumnezeu, din acest punct de vedere poate părea cu ușurință un dușman, o sursă primordială de relaxare a umanismului modern Cel mai proeminent exponent al unor astfel de opinii a fost (și în multe privințe este încă) Nietzsche Aceasta este ceea ce am numit "contra-iluminare imanentă" în capitolul anterior: imanentă pentru că nu face deloc apel la o realitate transcendentă Secolul al XX-lea a devenit epoca luptei distructive a acestor două idealuri de ordine, unde ceea ce eu numesc "contra-idealul" nu s-a bazat întotdeauna și nu întotdeauna pe viziunea creștină asupra lumii, ci s-a îndreptat tot mai mult către surse necreștine și chiar atee De fapt, putem vorbi aici despre o întreagă gamă de poziții, de la o extremă la alta Luați, de exemplu, o figură precum Charles Maures El a devenit inspirația pentru o mișcare care a fost susținută în principal de catolici Dar el însuși era un necredincios și, dorind să reînvie monarhia în Franța, nu avea în vedere doar restabilirea ordinii și a credinței Dimpotrivă, restabilirea credinței în sine trebuia să devină un mijloc pentru altceva Maurras credea că doar sub un sistem monarhic Franța își putea recăpăta măreția de odinioară Acesta era scopul pe care urma să-l servească ordinea restaurată de monarhie Dar asta nu este tot: etosul inerent al disciplinei, supunere și devotament față de monarhie trebuie să creeze cel mai înalt tip de ființă umană Scopul final este măreția umană Cum s-a întâmplat ca Maurras să conducă o mișcare a cărei mare majoritate erau catolici, iar unii dintre ei să nu renunțe la liderul lor nici după ce Maurras a fost condamnat de papă în ? Acest lucru se datorează parțial faptului că biserica a jucat un rol important în planurile sale, deși a fost supusă unui motiv și mai mare; parțial pentru că creștinii și necreștinii aveau multe în comun cu o apreciere pozitivă a disciplinei, sacrificiului de sine, devotamentului față de comunitatea mai largă Dar un alt motiv fără îndoială a fost că mulți dintre adepții catolici ai lui Maurras erau ei înșiși dependenți de etica eroismului La urma urmei, dacă erau aristocrați, era etosul tradițional al propriei caste Dacă aparțineau burgheziei, erau inspirați de același ethos, întrucât erau dezgustați de viziunea morală flăcătoare, egoistă, utilitarista - după cum păreau ei - a societății lor Vârsta seculară Vom vedea acest lucru în cartea Les Jeunes Gens d'aujourd'hui (Tinereţea modernă), publicată în A devenit una dintre manifestările de protest împotriva vidului spiritual de la începutul secolului, despre care am scris mai sus Autorii săi Henri Massy și Alfred de Tarde susțin că, pe baza cercetărilor lor, își exprimă opiniile întregii lor generații Desigur, valoarea științifică a acestei analize este în mare măsură îndoielnică Suntem, însă, mai interesați de retorica și aspirațiile autorilor Ei înșiși se contrastează cu "generația din ", pe care o văd drept "în mod evident intelectuală și introspectivă, relativiști, incapabili de acțiune decisivă, lipsiți de credință, obsedați de decadență" Ei sunt, până la urmă, "amatori" Ceea ce este nevoie acum este o nouă disciplină capabilă să "creeze ordine și ierarhie" și să reînvie viața în numele datoriei Credință versus scepticism și știință, loialitate față de națiune versus individualism, datorie și disciplină versus alegere personală, ierarhie versus egalitate - asta era ceea ce a atras astfel de tineri atunci Unii dintre reprezentanții săi, precum Massey, s-au convertit în cele din urmă la catolicism Este clar, totuși, că aici a existat o aspirație morală alternativă - o sete de un mare scop care dă sens vieții, valori demne de devotament și sacrificiu, activitate și viață în loc de reflecție goală, fapte generoase Același lucru îl vedem cu tinerii din alte părți ale Europei, de exemplu, în Jugendbewegung (mișcarea de tineret) germană, cu cultul naturii, comunității și Lebensphilosophie (filozofia vieții) Și acest lucru este atât de adevărat încât mulți dintre elita acestei generații vor vedea în războiul însuși o oportunitate de a-și exprima simțul comunității, de a se sacrifica, de a realiza o faptă măreață "Să-i mulțumim lui Dumnezeu, care ne-a unit cu ceasul lui", scria atunci Rupert Brooke Aceeași exultare au experimentat-o mulți tineri francezi și germani Hans Castorp zboară pe câmpul de luptă cântând "Oda bucuriei" Dar, așa cum am menționat mai sus, Primul Război Mondial a fost o experiență devastatoare, una dintre marile traume ale istoriei moderne Tocmai pentru că milioane de tineri din toate puterile opuse au intrat în război cu sentimentul că au avut în sfârșit o oportunitate mult așteptată de a arăta eroism și devotament, adevărata experiență a luptei pe Frontul de Vest - ani lungi de monotonie și plictiseală, viață în condiții teribile, cu orgii intermitente de măcel mecanic fără minte - era pentru ei o trezire teribilă din somn La un nivel mai profund, acest război a însemnat o criză a civilizației, cu alte cuvinte, a pus sub semnul întrebării ipoteza fundamentală că statele care participă la el sunt cu adevărat civilizate și chiar ideea însăși de civilizație Din perspectiva de astăzi, nu putem decât să ne întrebăm Robert Wohl, The Generation of (Cambridge, Mass : Harvard University Press, ), pp - Ibid , p traiectorii secolului al XIX-lea pentru că atât de mulți tineri edwardieni credeau sincer că un război între marile puteri s-ar putea încadra cumva în normele lumii civilizate și nu zguduia această lume până la temelii În această iluzie se pot distinge două aspecte: sensul ei moral și așteptările militare propriu-zise În termeni militari, a fost o greșeală să ne gândim la un viitor război în termenii conflictului franco-prusac din , și nu războiul boer sau războiul civil american Ambele părți au imaginat o campanie de blitzkrieg care ar fi plin de încărcături de cavalerie uimitoare și fapte eroice și va dezvălui rapid un câștigător de necontestat Totul se va termina înainte de Crăciun Sensul moral era că războiul va da o ieșire setei de eroism: unii tineri și-ar da viața, dar acest lucru s-ar întâmpla în cel mai nobil mod, pentru că ar merge deliberat către pericol pentru un scop înalt și ar cădea, loviți doborât cu un glonț sau o baionetă, ci printr-un act de sacrificiu personal Ei vor merita o moarte glorioasă, în conformitate cu arhetipurile străvechi ale priceperii marțiale Dulce et decoram est pro patria mori În spatele acestor așteptări, a existat adesea o altă teză morală: fără oportunități periodice de eroism și devotament, civilizația se ofilește, slăbește și degenerează Mulți se temeau că acest lucru s-a întâmplat deja în timpul lungii perioade de pace din a doua jumătate a secolului al XIX-lea Au existat, desigur, și argumente filozofice în favoarea tezei despre necesitatea războiului, împrumutate în principal de la Hegel Cu toate acestea, conștientizarea câți gânditori respectați de ambele părți au împărtășit această convingere în august ne îngrozește astăzi De exemplu, Edmund Gosse, eminentul critic literar al epocii Edwardian, a scris următoarele în acea toamnă: Războiul este marele purificator al gândirii Este dezinfectantul suprem, iar fluxurile ei de sânge roșu sunt permanganat de potasiu, curățând bazinele stagnante și canalele înfundate ale intelectului Ne trezim și ne scuturăm de ceata narcotică a confortului, a liniștii, a lașității disprețuitoare a unei "vieți protejate în siguranță" Dorința noastră pentru orice fel de îngăduință de sine, slăbirea moravurilor noastre, sensibilitatea noastră jalnică față de propriile noastre inconveniente, toate ne apar brusc în fața lor adevărată, ca niște fantome ale decadenței naționale și ne ridicăm din letargia diletantismului nostru în pentru a-i lovi înainte de a fi prea târziu , cu o leagăn de sabie scoasă Dar realitatea unui masacr lung, în masă, mecanizat, în care oamenii au fost trimiși în vrac la o moarte anonimă într-o mare de noroi, nu a îndeplinit aceste așteptări morale înalte Mai mult decât atât, una dintre funcțiile "civilizației", așa cum era înțeleasă în Europa modernă, era aceea de a proteja viața de violență cu ajutorul legii și ordinii În cele din urmă, însăși noțiunea de civilizație a fost parțial modelată de ideea unei ordini morale moderne Într-un astfel de concept Cit de: Hynes, A Warlmagined, p Vârsta seculară Ar putea fi loc pentru tineri să-și sacrifice viața din când în când pentru siguranța tuturor celorlalți Într-adevăr, statele beligerante au făcut declarații incredibil de oribile despre amenințarea pe care o reprezintă dușmanii lor tocmai pentru această trăsătură a vieții civilizate De exemplu, în propaganda militară engleză, germanii s-au transformat rapid în "huni" Cu toate acestea, adevăratul masacr s-a dovedit a fi o batjocură la adresa acestui scop înalt Pentru a justifica ștergerea unei întregi generații în praf într-o zonă de război aproape imobilă timp de patru ani și mai mult, a trebuit să lupți cu hunii adevărați, sau chiar mai rău Realitatea a transformat justificările oficiale ale războiului într-o farsă O modalitate de a rezolva această problemă a fost ridicarea mizei cu promisiuni de a construi o civilizație și mai înaltă după război - mai democratică, mai egalitară, mai îngrijită de membrii săi mai puțin înstăriți și necondiționat pașnică Războiul, așa cum au început să se asigure, a fost purtat pentru încetarea tuturor războaielor, statul a promis o viață decentă eroilor săi Guvernele au simțit instinctiv că bara privind obiectivele oficiale ale conflictului ar trebui ridicată proporțional cu gradul de suferință Războiul a radicalizat politica Dar, desigur, consecința acestui lucru a fost și mai teribilă dezamăgire când s-a dovedit că schimbările promise nu au putut fi implementate Criza civilizației s-a manifestat în diferite moduri - în cinism și disperare, într-o revizuire radicală a scopurilor societății de către stânga și dreapta (ceea ce s-a discutat deja mai sus), în emigrația internă, în formele contraculturale ale artei Vreau să menționez aici două tipuri de reacții care au legătură cu extinderea efectului nova în termeni de credință și neîncredere În primul rând, criza civilizației s-a dovedit a fi și o criză a unui anumit tip de cultură creștină În măsura în care credința creștină s-a unit cu civilizația modernă - și această unire a fost cea care a deschis calea schimbării antropocentrice - a suferit și o lovitură teribilă După cum am observat în secțiunea anterioară, exact asta s-a întâmplat în Marea Britanie, unde, în mintea multora, identitatea națională era strâns legată de ordinea politică britanică, demnitatea și un anumit tip de protestantism Toate acestea au fost percepute ca valori ferm stabilite Pentru cei care îl considerau pe acesta identic cu al lor, războiul a fost purtat tocmai în apărarea acestor valori Dacă evenimentele au pus în discuție civilizația însăși, atunci ce s-au dovedit a fi pentru credință? Observ că formele de opoziție ale creștinismului erau mai puțin vulnerabile la această amenințare - de exemplu, printre popoarele oprimate (polonezi, irlandezi) sau printre acei catolici francezi antirepublicani care au denunțat le desordre etabli Acolo unde religia era percepută ca un element al ordinii dominante, criza civilizațională a Primului Război Mondial a dat o lovitură teribilă credinței, din care nu a mai putut să-și revină niciodată traiectorii secolului al XIX-lea A doua reacție ne readuce la mișcările încrucișate pe care le-am menționat deja mai sus, legate de dezvoltarea de noi versiuni atee ale idealului vertical de ordine Pentru majoritatea, războiul a fost o experiență teribilă, dar pentru unii, precum Ernst Junger, a deschis o oportunitate pentru fapte curajoase și sacrificiu de sine Au existat și mai mulți astfel de oameni cărora războiul le-a oferit o experiență de camaraderie pe care nu o avuseseră niciodată și nu mai puteau reproduce în viața civilă Ceea ce s-a întâmplat după război s-a dovedit a fi o dezamăgire teribilă, mai ales dureroasă pe fundalul promisiunilor de renaștere Prin urmare, foamea spirituală cu care mulți au plecat la război a rămas nesatisfăcută Destul de multe mișcări extremiste de tip comunist și fascist au folosit această mentalitate fermă Hitler și Mussolini au făcut apel direct la experiența foștilor soldați din prima linie, care, întorcându-se la viața civilă, s-au simțit dezorientați, au crezut că meritele lor nu sunt apreciate și, în plus, au avut un sentiment puternic că au fost trădați de compatrioții lor care stătuseră afară în partea din spate Fascismul ne oferă o paradigmă contra-ideală a ordinii moderne, în care puterea, abnegația și supunerea față de lider sunt puse deasupra individualismului, dreptului și democrației, dar în centrul tuturor acestor lucruri se află cultul măreției, voinței, acțiunii și vieții Nu este loc aici pentru morala creștină, cu atât mai puțin pentru liberalism; devotamentul pentru ceva măreț este proclamat ca țel ultim al vieții Măreția se măsoară parțial prin eficacitatea puterii (manifestată prin cucerire și dominare), parțial prin nivelul de devotament (aici criteriul este disponibilitatea de a aduce moartea altora și de a-și risca propria viață) și parțial de categorii estetice După cum notează Ecksteins, propaganda regimurilor fascist și nazist a fost mai mult decât un simplu mijloc Cântarea puterii și triumful voinței au fost, parțial, tocmai lucrul pentru care totul a fost făcut La asta a vrut să spună Benjamin când a vorbit despre "estetizarea politicii" Această incantare s-a concentrat pe tema morții într-o măsură uimitoare "Miezul celor mai maiestuoase ceremonii naziste a fost depunerea de coroane de flori, precum și glorificarea eroilor sau martirilor - Frederic cel Mare căzut în război, membrii de partid uciși în timpul Putsch-ului de la München din , Horst Wessel Harry Kessler a numit acest aspect al nazismului "propaganda cadavrală" La începutul anilor , chiar și societățile catolice în care acest contra-ideal al ordinii era răspândit (Spania, Portugalia, mai târziu Franța Vichy, ca să nu mai vorbim de Italia) au fost puternic influențate de acest nou cult al puterii și al puterii în fața morții Din aceste scurte observații, putem concluziona că un aspect important al opoziției dintre credință și necredință, precum și dezvoltarea noilor lor forme, a fost asociat cu idealuri și bі Modris Eksteins, Rites of Spring (Toronto: Lester & Orpen Dennys, ), pp - Vârsta seculară contraideale ale ordinii morale a societăţii Acest lucru trebuie amintit astăzi, pentru că acum occidentalilor li se pare că această eră a intrat irevocabil în trecut (deși chiar și o privire superficială asupra lumii islamice arată că acest lucru nu s-a întâmplat peste tot) În Occident, însă, s-a produs un fel de dezbinare pe care mulți dintre strămoșii noștri nici nu și-au putut imagina, de exemplu, catolicii din Action Frangaise, pentru care "catolicismul integral" era inseparabil de schimbarea de regim, sau comuniștii, a căror credință în omul a cerut necondiţionat o Revoluţie Desigur, nu trebuie să cădem în exagerări: chiar și în Franța, la începutul secolului XX, existau catolici a căror credință nu era deloc legată de ideile dreptei (Peguy, Claudel, iar mai târziu Bernanos și Maritain) Și totuși, în ultima jumătate de secol, se pare că am intrat într-o lume nouă în care vechile conexiuni au dispărut aproape Cum a apărut această separare a polemicii de idealurile descrise mai sus? Nu trebuie gândit că formele moderne de umanism sau credință nu au nimic de-a face cu idealurile ordinii Deloc Dar în timpul nostru, toate au fost legate de același ideal Idealul modern al ordinii sărbătorește o victorie: cu toții suntem acum susținători ai drepturilor omului Aici avem deja o parte din explicație Dar, în plus, a existat o separare a societății de religie - sau mai bine zis, transferul spiritualității într-un nou tip de nișă socială Voi încerca să descriu acest proces în următoarea parte a cărții PARTEA IV Narațiuni de secularizare Vârsta mobilizării Să vedem unde am ajuns în această poveste despre ascensiunea și ascensiunea secularizării moderne în Occident Sfârșitul secolului al XVIII-lea a fost martorul unei alternative viabile la creștinism în umanismul exclusiv; a văzut, de asemenea, multe reacții la ea și la concepția de viață care i-a dat naștere Acesta a fost începutul a ceea ce eu numesc efectul nova, extinderea constantă a gamei de noi poziții - unele credințe, unele neîncrederi și poziții care sunt greu de clasificat în termeni de credință / neîncredere - care au devenit opțiuni disponibile pentru noi Dar toate acestea se întâmplă în rândul elitelor sociale, uneori - când vine vorba de dezvoltarea de noi forme de neîncredere - doar în rândul intelectualității Iar acest proces de pluralizare elitistă continuă de-a lungul secolului al XIX-lea cu viteze diferite și cu întreruperi de durată diferită în diferite societăți Acesta este același proces pe care l-am explorat, cel puțin în unele dintre aspectele sale, în capitolele anterioare Dar, într-un fel sau altul, în aceste două secole, situația, care era odinioară caracteristică păturilor superioare, s-a răspândit în societăți întregi Nu numai că s-a extins paleta de variante reale (religioase și sunt religioase) ale alegerii ideologice, dar locusul religios sau spiritual însuși a suferit o schimbare în viața publică Cum s-a întâmplat? Aici intrăm în domeniul "teoriei secularizării" Această teorie s-a ocupat în cea mai mare parte cu explicarea diferitelor fațete ale secularității (retragerea religiei din sfera publică) și secularității (declinul credințelor și practicii), dar pare să existe o suprapunere considerabilă între ele și secularitatea (schimbare) condiţiile de credinţă) În special, acesta din urmă nu poate decât să fie strâns legat de secularitatea Acest lucru nu se datorează faptului că aceste două aspecte sunt identice sau Vârsta seculară cu siguranță merg mână în mână unul cu celălalt Dar schimbarea ( ) care mă interesează aici presupune, printre altele, apariția unei alternative umaniste Aceasta este condiția prealabilă pentru ( ) creșterea necredinței reale, care la rândul său contribuie adesea la ( ) declinul practicii Nimic nu face ca aceste consecințe să fie inevitabile, dar nu se pot întâmpla deloc decât dacă există o pluralizare inițială a alternativelor Prin urmare, pentru a înțelege cum au devenit posibile pentru ceilalți alternativele pentru cei puțini, este util să ne bazăm pe ceea ce se știe despre declin sau lipsa credinței Aici povestea este incredibil de complicată, cu o răspândire largă între diferite țări, regiuni, clase, medii etc Și, ca și în capitolele anterioare, discuția mea de aici se va concentra în principal asupra unor faze ale acestui proces în unele societăți (în special în Marea Britanie, Franța și uneori în SUA, cu priviri ocazionale în lateral) Prin urmare, este inutil să spun că considerentele mele vor avea un caracter foarte condiționat și preliminar Dar mă îndrăznesc să exprim speranța că ele s-ar putea dovedi utile în identificarea liniilor majore de schimbare, cel puțin în țările predominant discutate, și, astfel, poate contribui într-o oarecare măsură la narațiunea generală a secularizării în Occident Putem fi tentați să credem că condițiile spirituale ale elitei s-au răspândit în masă în mare măsură prin difuzare Acest lucru a fost facilitat de extinderea învățământului obligatoriu, răspândirea alfabetizării, apoi de creșterea nivelurilor de educație și, mai nou, de creșterea și dezvoltarea uluitoare a învățământului universitar Adesea, condițiile elitiste sunt propagate prin faptul că societatea modernă impune fiecăruia același mod de viață, caută să ștergă diferențele dintre oraș și mediul rural și inspiră aceeași idee a societății în ansamblu, mai ales odată cu introducerea pe scară largă a media electronică Toate acestea au jucat un rol semnificativ, mai ales în ultima vreme Dar drumul propriu-zis de acolo până aici a fost mult mai accidentat și în zig-zag decât simpla difuzie Pentru început, în unele țări practica religioasă a fost în creștere în secolul al XIX-lea și uneori în secolul al XX-lea Unii cred că apogeul practicii catolice în Franța a avut loc în jurul anului , după criza Revoluției cu campaniile sale de "de-creștinizare", cu biserica constituțională și alte traume similare Urmează apoi un declin, intensificându-se brusc în anii Robert Tombs (Franța: - [Londra: Longman, ], p ) vede punctul culminant în anii ; la rândul lor, Gerald Cholvy și Yves-Marie Hilaire (Histoire religieuse de la France contemporaine: / [Paris: Privat, ], p ) o plasează într-o perioadă anterioară - pe la am ales o variantă de compromis Ralph Gibson (A Social History of French Catholicism - [London: Routledge, ], p ) este de acord cu această datare Vârsta de mobilizare Frecvența la biserică a crescut în Anglia în timpul secolului al XIX-lea, atingând apogeul la începutul secolului al XX-lea, apoi scăzând lent, accelerând după al Doilea Război Mondial și crescând brusc după anii În SUA, unii văd o creștere constantă a religiozității de la Revoluție până în anii , cu doar o ușoară scădere de atunci Desigur, acest lucru nu ar trebui să ne surprindă Trebuie să plasăm acest lucru în contextul impulsului pentru Reformă, care stă probabil la baza întregii mișcări a cărei "secularizare" a devenit o ramură Încercările anterioare de a reforma biserica au avut ca scop ridicarea nivelurilor practicii ortodoxe Ultimul mare impuls al catolicismului francez înainte de încercarea făcută în secolul al XIX-lea a fost Contrareforma din secolul al XVII-lea, care a reușit să cucerească oameni care anterior fuseseră catolici marginalizați și să îi integreze în mediul ecleziastic Acest lucru a dat naștere la o largă răspândire a misiunilor interne Și ceva similar are loc în culturile mai protestante din Marea Britanie și America, cu misiuni și mișcări de trezire care aduc în biserică oameni care nu sunt bisericești În cazul Marii Britanii și Franței, un scop aparent al celor care au inițiat aceste misiuni în jurul secolului al XIX-lea a fost acela de a preveni răspândirea culturii metafizico-religioase fracturate din stratul superior și intelectualitatea, pentru care neîncrederea era o posibilitate reală Nimeni nu se poate îndoi că acesta a fost scopul inițial al catolicismului în Franța Restauratoare, dar a figurat și în mișcarea evanghelică de la sfârșitul secolului al XVIII-lea în Anglia, la începutul secolului al XIX-lea în reformele lui Chalmer în Scoția și în alte părți De ce au avut succes aceste mișcări și unde anume au reușit? Și de ce s-a prăbușit totul în ultimele decenii? Din exemplele menționate, putem observa că în jurul anilor - un punct de cotitură în toate cele trei țări, și într-adevăr în multe alte țări ale lumii occidentale; Ce s-a întâmplat? Și, desigur, Statele Unite rămân marele mister al teoriei secularizării De ce s-a evidențiat această societate atât de puternic față de restul țărilor atlantice? Ar fi o nebunie din partea mea să-mi imaginez pentru o clipă că sunt în măsură să ofer răspunsuri la aceste întrebări Ele sunt poate imposibil de răspuns în termenii în care sunt adesea prezentați de sociologii care, în virtutea disciplinei lor, tind să caute explicații în termeni de factori generali Dar astfel de explicații sunt, de regulă, de puțin interes și simpliste Astfel, unul dintre factorii la care se face referire adesea în teoria secularizării este "diferențierea", un proces în care funcțiile care anterior erau îndeplinite împreună se cristalizează și cad în sfere separate cu propriile lor sfere Callum Brown, "A Revisionist Approach to Religious Change", în Steve Bruce, ed , Religion and Modemization (Oxford: Oxford University Press, ) Roger Finke, "An Unsecular America", în Bruce, ed , Religion and Modemization Vârsta seculară norme, reguli și instituții De exemplu, gospodăria a fost cândva un loc de reședință și de producție Dar această a doua funcție a fost reprimată ulterior, iar sfera în care se desfășoară acum este concepută de noi ca "economie" - o sferă cu o raționalitate proprie caracteristică În mod similar, biserica asigura odinioară educație și "asistență medicală", iar acum ambele se desfășoară în instituții specializate, adesea finanțate și conduse de stat Fără îndoială, astfel de tipuri de dezvoltare sunt importante pentru subiectul nostru În orice caz, unele dintre ele, poate, pot fi luate ca o descriere a secularității , care mută pe Dumnezeu și religia la periferia diferitelor sfere sociale Dar chiar și această identificare ridică probleme și atunci când cineva încearcă să folosească diferențierea pentru a explica secularitatea , trebuie să apară și obiecții Dificultatea de a identifica diferențierea și secularitatea este următoarea: doar pentru că activitatea într-un anumit domeniu își urmează propria raționalitate și nu permite vechiul tip de raționalizare bazată pe credință nu înseamnă că nu poate continua să fie în mare măsură modelată de credință Astfel, un om de afaceri într-o economie modernă nu poate respecta interzicerea cămătății a bisericii medievale, dar acest lucru nu l-ar împiedica pe un calvin evlavios să-și desfășoare afacerea pentru slava lui Dumnezeu, dând o mare parte din veniturile sale lucrărilor de milă etc În mod similar, medicul modern nu va prescrie pacientului său atingerea sfintelor moaște, dar vocația sa medicală poate fi adânc înrădăcinată în credința sa Legarea diferențierii de secularitatea ridică probleme evidente Eroarea în acest ultim caz, când luăm în considerare exemplul medicului, este să identificăm secularizarea cu dezmăgirea Dar dacă secularizarea (în civilizația noastră) ar trebui să implice un fel de declin al credinței creștine și/sau evreiești, atunci această identificare este greșită Cum Olivier Tschannen, Les theories de la secularisation (Geneve: Droz, ), cap IV Aici, poate, avem nevoie de un concept mai clar de diferențiere, distingând, pe de o parte, declinul a ceea ce poate fi numit "saturație", și, pe de altă parte, retrogradarea reală a religiei la margine O societate este saturată din punct de vedere religios atunci când în toate aspectele vieții sale există o referire la Dumnezeu sau spiritualitate: ne rugăm înainte de a vâna, comunicăm cu spiritul unei căprioare și, de asemenea, ne rugăm atunci când trebuie să decidem unde să vânăm, ce să plantăm, etc Acest tip, desigur, a inclus cele mai vechi societăți După cum spune Daniele Hervieu-Leger, în aceste societăți "la religion est partout" ["religia este peste tot"]; vezi Le Pelerin et le Converti (Paris: Flammarion, ), pp - Înțeleasă astfel, diferențierea este în esență antonimul saturației: "religia" este răsturnată ca una dintre "sfere" alături de celelalte O societate poate fi diferențiată în același mod ca economia noastră modernă, medicina etc , și totuși poate fi determinată în mare măsură de forma sa religioasă dominantă Diferențierea ca nesaturare este foarte diferită de "diferențierea" ca componentă a "secularizării" Distincția dintre o societate saturată din punct de vedere religios și una care este diferențiată, dar încă modelată de religiozitate corespunde aproximativ cu ceea ce deosebesc mai jos ca forme "mobilizatoare" ale prezenței religioase din ancien regim Vârsta mobilizării Weber, Gaucher, Berger și mulți alții s-au repetat cu insistență , iar iudaismul și creștinismul înșiși au provocat, la un moment sau altul, diferite tipuri de dezamăgire José Casanova a argumentat convingător împotriva identificării diferențierii și privatizării* Fără îndoială, a existat o separare și o emancipare a sferelor seculare - precum statul, economia, știința Totuși, nu rezultă deloc că "procesul de secularizare a dus la privatizare și, după cum adaugă unii, la marginalizarea religiei în lumea modernă" Dimpotrivă, spune Casanova, astăzi asistăm la "deprivatizarea" religiei Tradițiile religioase din întreaga lume refuză să accepte rolul marginalizat și privatizat lăsat lor de teoriile modernității, precum și de teoriile secularizării Dificultăți de natură diferită apar cu generalizări care par plauzibile în unele cazuri izbitoare, dar eșuează într-o gamă mai largă: de exemplu, legarea urbanizării și secularizarea Unii au încercat să susțină că opusul pare adevărat pentru Statele Unite Și această generalizare nu pare să fie valabilă pentru Regatul Unit în timpul secolului al XIX-lea Aici, în acest gen de gândire istorică, am ajuns la un punct cheie Ne confruntăm cu situații istorice atât de diverse și unice și aceiași factori vizibili care lucrează în aceste situații pot fi interpretați și experimentați direct în moduri atât de diferite încât ajungem în cele din urmă să fim mai siguri despre anumite relații cauzale decât ceea ce am putea considera a fi generalizări bazate pe acestea Weber era conștient de această dificultate, iar Bruce face referire viguroasă la ea în critica sa adresată unora dintre criticii săi Max Weber, Die Protestantische Ethik und der Geist des Kapitalismus (Weinheim: Beltz Athenăum, ), traducere în limba engleză: The Protestant Ethic and the Spirit of Capitalism, trad Talcott Parsons (New York: Scribner, ); Marcel Gauchet, Le desenchantement du monde (Paris: Gallimard, ); Peter Berger, Baldachinul sacru Elemente ale unei teorii sociologice a religiei (Garden City, NJ: Doubleday, ) În sensul: izolare într-o sferă proprie Jose Casanova, Public Religions in the Modem World (Chicago: University of Chicago Press, ), pp , , Roger Finke, "An Unsecular America", pp și urm Vezi discuţii în: Hugh McLeod, Secularization in Western Europe, - (New York: St Martin's Press, ), Introduction; Religia europeană în epoca marilor orașe, - (Londra: Routledge, ), Introducere; Callum Brown, The Death of Christian Britain (Londra: Routledge, ) Steve Bruce, "Pluralism and Religious Vitality", în Steve Bruce, ed , Religion and Modemization (Oxford: Oxford University Press, ), pp - Ralph Gibson, în A Social History of French Catholicism - (Londra: Routledge, ), pp - discută "la carte Boulard", o hartă desenată în de Canonicul Boulard care arată diferențe regionale majore în practica religioasă în Franța François Furet a numit această hartă "unul dintre cele mai importante și mai misterioase documente referitoare la Franța și istoria ei" Misterul constă în faptul că această carte reflectă cu acuratețe cărțile care pot fi asortate Vârsta seculară Deci, ce înseamnă toate acestea pentru ideea de "secularizare"? A devenit ceva obișnuit ca în civilizația noastră să fi avut loc ceva demn de acest nume; totuși, acest lucru este contestat uneori de savanți Cu toate acestea, problema rămâne definiția exactă a ceea ce sa întâmplat cu adevărat? Într-adevăr, chiar și obiecțiile cu privire la existența unei "secularizări" se învârt în jurul acestor probleme de interpretare Este evident pentru toată lumea că în multe țări s-a înregistrat un declin al practicilor și credințelor religioase, mai ales în ultimele decenii, că Dumnezeu nu este prezent în spațiul public la fel ca în secolele trecute Multe alte schimbări sunt, de asemenea, evidente Dar nu este încă clar cum trebuie să fie înțelese și interpretate aceste schimbări De fapt, există două motive importante pentru obiecții "Secularizarea" este înțeleasă în mod obișnuit ca un nume pentru un anumit declin al religiozității Așa că ne putem întreba dacă religia a decăzut într-adevăr în epoca noastră în măsura în care ni se pare; sau, având în vedere că nu ocupă un loc atât de mare, se poate întreba - l-a ocupat vreodată? S-ar putea, cu alte cuvinte, să ne întrebăm despre imaginile noastre din trecutul epocă de aur a religiei, "epoca credinței"; Poate că, în realitate, situația nu s-a schimbat atât de mult pe cât s-ar putea crede, judecând după circumstanțele externe schimbate? Ambele afirmații se învârt în jurul întrebărilor de interpretare Ce este religia? Dacă este identificat cu marile sisteme de credințe istorice, sau chiar cu credința totală în ființe supranaturale, atunci se pare că a scăzut Dar dacă unul include o gamă largă de credințe spirituale sau semi-spirituale, stabilit pentru astfel de diferențe în secolul al XIX-lea și chiar în secolul al XVIII-lea Aceste diferențe de lungă durată fac foarte dificilă maparea nivelurilor de practică în dimensiunile sociale și economice; influența lor variază prea mult de la o regiune la alta Explicații parțiale pentru aceste diferențe se află în istoria catolicismului francez înainte de Revoluție Probabil că este necesar să le urmărim până la Reforma catolică și chiar (în multe cazuri) la istoria socială prea adesea nedocumentată a Evului Mediu" (p ) Yves-Marie Hilaire (Hilaire, Une Chretiente au XIXe Siecle? (Lille: PUL, ), Vol , p ) pune o întrebare similară Câteva explicații pentru diferențele de practică din diferite regiuni din nordul Franței se întorc la "Ies efforts de la Reforme catholique, poursuivis methodiquement au XVIIIe siecle dans Ies dioceses de Boulogne et de St Omer â l'ouest et dans celui de Cambrai â l' EST Un Partz de Pressy â Boulogne, un Fenelon â Cambrai, aides par un clerge nombreux et actif, semblent avoir durablement marque leur diocese" ["încercări de reformă catolică efectuate metodic în secolul al XVIII-lea în diecezele de Boulogne și Saint -Omer în Apus și în eparhia Cambrai în Est Partz de Pressy din Boulogne, Fenelon din Cambrai, cu ajutorul numeroși și activi clerici, se pare că și-au distins temeinic eparhiile de restul" ( /> )] De exemplu: Michael Hornsby-Smith, "Recent Transformations in English Catholicism: Evidence ofSecularization?" în Bruce, ed , Religion and Modemization, pp - ; David Martin, "Spre eliminarea conceptului de secularizare", inj Gould, ed , Penguin Suruey of the Social Sciences (Harmondsworth: Penguin Books, ), pp - David Martin a prezentat de atunci propria sa versiune a tezei secularizării, dar cu respectarea criticilor sale anterioare Vârsta mobilizării sau aruncați o plasă mai largă și înțelegeți religia ca o formă de exprimare a celor mai profunde aspirații ale omului, se poate presupune de fapt că religiozitatea este la fel de prezentă acum ca înainte Pe de altă parte, care este trecutul cu care ne comparăm? Chiar și în epoca credinței, nu toți oamenii au fost de fapt evlavioși și evlavioși Cum ar trebui să ne comportăm cu enoriașii leneși care frecventează rar slujbe? Au fost chiar atât de diferiți de acei oameni care astăzi își declară nereligia? Personal, cred că teza secularizării este capabilă să reziste la majoritatea acestor provocări Dar asta nu înseamnă că nu ne lasă să înțelegem ceva important Acest lucru ne permite să ne rafinam evaluarea a ceea ce sa întâmplat La urma urmei, a existat mai mult de o schimbare; ce anume vrem sa aducem la rubrica de "secularizare"? Faptul că clerul nu mai poate târî oamenii la tribunalele bisericii pentru neplata zecimii bisericii înseamnă că suntem mai puțin religioși? În sine, desigur, nu înseamnă Astăzi există societăți foarte evlavioase în care acest lucru nu este și nu poate fi Și, desigur, nici un Papă sau Episcop nu ar putea forța vreun conducător să se pocăiască înaintea lor în genunchi, așa cum sa întâmplat cu Henric al II-lea al Angliei sau Henric al IV-lea Împăratul Dar acest lucru a devenit imposibil când Henric al VIII-lea al Angliei și-a adoptat Actul de Supremație sau când trupele împăratului Carol al V-lea au jefuit Roma Înseamnă asta că "secularizarea" a avut loc de fapt încă de la începutul secolului al XVI-lea? Nu putem identifica "religia" cu catolicismul din secolul al XII-lea și apoi să considerăm orice abatere de la ea ca pe o decadență, așa cum a susținut David Martin cu atâta tărie O parte din problema intelectuală - și, desigur, în mare măsură problema reacției emoționale - iată că există și ceva important, dar "de neconceput" (dacă pot folosi aici termenul lui Foucault), care susține puternic teoria secularizare Oponenții acestei teorii vorbesc despre o "ideologie" a secularizării, una care consideră religia ca fiind falsă și, prin urmare, condamnată la un declin inevitabil Diversele scenarii de "moartea lui Dumnezeu" pe care le-am menționat mai devreme pot fi văzute ca variații în acest sens Dar termenul "ideologie" în acest caz este inadecvat El sugerează că pasiunea arzătoare a prevalat asupra învățării, că domnește reaua-credință Bruce respinge pe bună dreptate această teză Aceasta nu scapă însă de presupunerea că sociologia/istoria secularizării a fost influențată, dacă nu modelată de ea, "nereprezentabilă", ceea ce se corelează într-un mod mai complex cu viziunea asupra lumii a autorului în discuție, adică nu doar ca o extensie polemică a opiniilor sale, dar într-un mod mai subtil - astfel încât propriul sistem de credințe și valori să limiteze imaginația teoretică David Martin, Religious and Secular, p Bruce, Religie and Modemization, pp - Vârsta seculară Aceasta, și nu parțialitatea polemică aprinsă, este adevărata piatră de poticnire a științei sociale neutre În prefața unei lucrări contemporane se poate citi: "Care dintre religiile discutate aici, dacă există vreuna, este "adevărată" nu este treaba omului de științe sociale, care trebuie să lupte întotdeauna pentru neutralitate în judecată, chiar dacă acest lucru este dificil de realiza " Accentul trebuie pus pe această ultimă frază Determinarea exactă a ceea ce s-a întâmplat depinde de o mulțime de judecăți interpretative, de chestiuni precum natura exactă a religiei sau conținutul credinței creștine, toate acestea fiind puternic colorate de credințele noastre independente În consecință, autorul citatului de mai sus enumeră în cartea sa o serie de motive pentru declinul religiozității El menționează dezvoltarea științei și tehnologiei Nu pentru că se agață de teoria standard "moartea lui Dumnezeu", potrivit căreia știința a infirmat religia, iar religia, prin urmare, dispare Dimpotrivă, este clar în dezacord cu asta Oamenii sunt prea buni să-și izoleze "credințele de dovezile care le contrazic direct" Dar el crede că disponibilitatea soluțiilor tehnice la problemele vieții tinde să ne îndepărteze de religie "Nu este nevoie de rituri sau vrăji religioase pentru a proteja animalele de pecingine dacă cineva poate cumpăra un medicament veterinar adecvat și dovedit" Dar, după părerea mea, acesta este un amestec de dezamăgire cu declinul religiei și, prin urmare, o altă falsificare a relației complexe, uneori contradictorii, dintre religiile care domină civilizația noastră - iudaismul și creștinismul, și acea lume fermecată pe care am menționat-o mai sus Dezacordul nostru aici depinde de înțelegerile noastre respective despre religie, care inițial nu pot decât să fie modelate în mare măsură de opiniile noastre independente Nu susțin teza postmodernă conform căreia fiecare dintre noi este închis în propria sa viziune asupra lumii și că nu suntem în stare să facem nimic pentru a ne convinge unul pe celălalt Dimpotrivă, cred că putem aduce argumente pentru a-i încuraja pe ceilalți să-și atenueze sau să-și schimbe judecățile și (strâns legat de asta) să-și extindă simpatiile Dar această sarcină este foarte dificilă și, mai important, nu va fi niciodată îndeplinită Când intrăm la ora de sociologie, nu decidem doar odată pentru totdeauna să ne lăsăm "valorile" în spatele pragului Acestea nu sunt doar presupuneri conștiente pe care le putem ignora Ei continuă Steve Bruce, Religion in Modem Britain (Oxford: Oxford University Press, ), p viii Ibid , pp - Aceasta este viziunea generală Hugh McLeod citează un proverb olandez, "Inseminarii artificiali fac atei", în N McLeod, "Orașe seculare?" în Bruce, ed , Religion and Modemization, p Cp Rudolf Bultmann: "Nu putem folosi lumina electrică și radioul, iar dacă ne îmbolnăvim, apelăm la medicamente moderne și îngrijiri clinice și, în același timp, credem în spirite și în lumea miracolelor din Noul Testament"; din: Noul Testament și mitologie și alte scrieri de bază, ed și trans Schubert M Ogden (Philadelphia: Forest Press, ), p Vârsta mobilizării să ne aliniem gândirea la un nivel mult mai profund și doar schimbul deschis continuu cu susținătorii ne va ajuta să corectăm unele dintre distorsiunile pe care le generează Din acest motiv, trebuie să fim conștienți de modalitățile în care "nereprezentabilii" secularizării, precum și diferitele moduri de credință religioasă, pot deruta această discuție Într-adevăr, există o viziune asupra lumii "de neconceput" atât de puternică și eficientă, care crede că religia trebuie să decline (a) pentru că este falsă, iar știința o dovedește; (b) pentru că este din ce în ce mai puțin adecvat acum că putem scăpa de animale de lichen cu medicamente; (c) deoarece religia se bazează pe autoritate și putere, în timp ce societățile moderne pun tot mai mult accent pe autonomia individuală; sau sunt implicate combinații ale acestor trei motive Această influență este puternică nu atât pentru că este susținută pe scară largă de populație în sens general - această amploare variază de la societate la societate -, ci pentru că este foarte puternică în rândul intelectualilor și oamenilor de știință, chiar și în țări precum Statele Unite, unde practica religioasă generală este la un nivel foarte înalt Într-adevăr, faptul că excluderea/irelevanța religiei este adesea inclusă în fundalul discret al științelor sociale, istoriei, filosofiei și psihologiei Chiar și sociologii necredincioși ai religiei notează adesea cum colegii lor din alte ramuri ale disciplinei exprimă surprinderea de atenția acordată unui fenomen atât de marginal Într-un astfel de climat, judecata greșită generată inconștient de această viziune asupra lumii poate deseori să înflorească fără obiecții Acesta a fost punctul convingător al lui David Martin despre "secularizarea exclusivă" Bineînțeles, textul meu este modelat și de diverse forme de "nereprezentabil" și vreau să încerc să clarific o parte din asta aici, pentru că cred că aceasta este modalitatea de a merge mai departe în această discuție Dar cel mai bun mod în care pot face acest lucru este să pun în contrast această metodă cu cea implicită care se află în curentul principal al teoriei secularizării Intuiția de bază pe care se bazează metodele "ortodoxe" din acest domeniu este că "moderna" (într-un anumit sens) tinde să Există ceva ce trebuie spus pentru a înțelege diferențele profunde în ceea ce privește inimaginabilul dintre credincioși și necredincioși din civilizația noastră, analog cu diferențele de culturi Cum pot studenții de la cultura A să încerce să pătrundă în cultura B fără a-și contesta propriile concepte de bază până acum incontestabile, așa că este aici; cu diferența că în cazul nostru, atât credincioșii cât și necredincioșii tind să opereze în cadrul unor categorii care evidențiază (diferite) aspecte ale realității complexe în care trăiesc amândoi astăzi Voi dezvolta acest punct în partea a V-a De exemplu, Bryan Wilson, "Reflections on a Many-Sided Controversy", în Bruce, ed , Religion and Modemization, p "Trigătul sufletului" {fr ) A se vedea nota de mai sus Accept distincția lui Hugh McLeod între "ortodocși" și "revizioniști" în discuția sa din introducerea la: H McLeod, ed , Religia europeană în epoca marilor orașe Vârsta seculară suprima sau restrânge "religia" (într-un anumit sens) Nu mă cert cu asta, într-un anumit sens sunt de acord cu asta Unul dintre obiectivele principale ale acestei cărți este de a defini mai precis acest sens Nici nu contrazic definiția religiei oferită de mulți teoreticieni ortodocși Astfel, Bruce oferă următoarea definiție: "Religia pentru noi constă în acțiuni, credințe și instituții prescrise în legătură cu acceptarea existenței fie a unor entități supranaturale cu putere de influență, fie a forțelor sau proceselor impersonale care urmăresc un scop moral și capabile de stabilirea condițiilor pentru acțiunile umane sau intervenția în acestea" Desigur, există multe lucruri la care s-ar putea găsi de vină în fleacuri Una dintre marile probleme cu această definiție este a face distincția: există astăzi diverse forme de viziuni "spirituale" asupra lumii care nu par să atragă "supranaturalul", dar sunt adesea greu de exprimat Cu toate acestea, acest tip de problemă va fi cauzată de orice definiție Mai îngrijorător este faptul că "supranatural" este un termen care s-a dezvoltat în civilizația creștină; în afara lui, nu există o linie ascuțită între "natural" și ceea ce este "de cealaltă parte" Ar fi o obiecție dacă această definiție ar fi menită să servească sociologiei/istoriei întregii lumi; dar de fapt ne uităm la istoria Occidentului, a fostului creștinism latin și în acest tărâm "supranaturalul" oferă o bună primă aproximare De asemenea, sunt de acord aici cu intenția lui Bruce de a preveni o definiție atât de largă și incluzivă a "religiei" care ne-ar conduce la concluzia că nimic nu s-a schimbat Evident, ceva important s-a întâmplat; ceva foarte semnificativ, pe care majoritatea oamenilor îl înțeleg drept "religie", a scăzut" În folosirea acestui termen nu trebuie să urmărim masele, dar totuși avem nevoie de un cuvânt dacă vrem să înțelegem sensul și sensul acestui declin, iar "religie" este, desigur, termenul cel mai la îndemână Un alt lucru care îmi place la definiția lui Bruce este că include "forțe impersonale" și, prin urmare, recunoaște importanța a ceea ce am numit "forțe morale" în capitolul în trecutul nostru religios "fermecat" Roy Wallis și Steve Bruce, "Secularization: The Orthodox Model", în Bruce, ed , Religion and Modernization, pp - Vezi și: Bruce, Religion in the Modem World (Oxford: Oxford University Press, ), p David Martin oferă o definiție similară: "Prin "religios" înțeleg acceptarea unui nivel de realitate dincolo de lumea observabilă - cunoscută de știință -, un nivel căruia îi sunt atribuite semnificații și scopuri, completând și transcenzând semnificațiile și scopurile al tărâmului pur uman", în: A General Theory of Secularization (New York: Harper, ), p Aceasta nu înseamnă că nu ar putea exista alte tipuri de reflecție pentru care ar fi utilă o definiție largă, așa cum vedem în Daniele Hervieu-Leger: La ReligionpourMemoire (Paris: Cerf, ), și: Le Pelerin et le Converti ( Paris: Flammarion, ) Uneori, înțelegerea societății noastre este ajutată de elementele care sunt comune diferitelor viziuni asupra lumii și cuprind ceea ce vedem de obicei împărțit în secular și religios Dar pentru scopurile mele am nevoie de un concept mai restrâns Vârsta mobilizării Având în vedere această definiție, pot fi de acord cu Bruce cu privire la fenomenul cheie: În timp ce secularizarea poate fi conceptualizată în alte moduri, ea se referă în primul rând la credințele oamenilor Însăși esența a ceea ce ne referim când spunem că o societate este mai "laică" decât alta este că credințele religioase dintr-o societate afectează viețile mai puține persoane decât în alta Abandonând încercările de a defini religia într-un mod convențional, aș dori să detaliez ceea ce a apărut sub presiunea modernității Pornind de la discuția din primul capitol, vreau să abordez acest fenomen din două puncte de vedere simultan Vreau să mă concentrez nu numai asupra credințelor și acțiunilor "prescrise în legătură cu acceptarea existenței unor entități supranaturale" (cunoscute și sub numele de "Dumnezeu"), ci și asupra perspectivei transformării ființelor umane, ducându-le dincolo de orice care este de obicei înțeles ca prosperitate umană, chiar și în contextul reciprocității rezonabile (adică în cazul în care lucrăm pentru prosperitatea celuilalt) În cazul creștin, aceasta înseamnă participarea noastră la iubirea (agapa) lui Dumnezeu pentru ființe umane, care prin definiție este o iubire care depășește orice reciprocitate imaginabilă, dăruire de sine, nelimitată de nicio măsură de dreptate sau puritate Înțelegem specificul acestei credințe doar dacă o percepem din două părți, ca să spunem așa - în ceea ce privește ceea ce sugerează ca o forță/putere supraomenească (Dumnezeu), și în ceea ce privește ceea ce ne cheamă această forță, în termeni de acea transformare pe care ea ni-o dezvăluie Cobor la acest nivel de specificitate pentru că cred că principala luptă, atât între, cât și în interiorul grupurilor și indivizilor, se formează din polarizarea dintre acest tip de perspectivă de transformare și viziunea care apare în secolul al XVIII-lea în contextul modernului ordine morală și societate comercială, pe care le-am descris în capitolul Această viziune înțelege scopul nostru superior Bruce, Religie and Modemization, p Uneori, acest fenomen este definit ca "reducerea semnificației sociale a religiei" Wallis și Bruce îl citează aprobator pe Wilson la p Dar în realitate nu există nicio contradicție aici Ambele fenomene apar Dar prefer să mă concentrez pe convingerile individuale, nu numai pentru că este adesea dificil să comparăm semnificația socială a religiei în diferite societăți și epoci, ci și pentru că multe dintre exemplele pe care Brian Wilson le citează pentru a ilustra scăderea semnificației sociale depind în mod esențial de din declinul credinței - fie mai puțini credincioși, fie credința lor este mai puțin puternică și mai intensă A se vedea a lui: "Reflecții asupra controversei multiple", în Bruce, ed , Religion and Modemization, pp - Desigur, aceasta este o prezentare eminamente creștină a unei perspective atât de înalte; dar în multe alte religii există forme similare: trecerea dincolo de Sinele cuiva conectează o persoană cu mahakaruna, sau marea compasiune, cu transformarea dincolo de prosperitatea obișnuită (cu negarea efectivă a uneia dintre condițiile principale a ceea ce este de obicei înțeles ca prosperitate, și anume, refuzul respectării I); o chemare de a asculta de Dumnezeu în Islam, dându-le oamenilor o putere de neatins în orice alt mod Și așa mai departe Vârsta seculară în termenii unui anumit tip de prosperitate umană, în contextul reciprocității, străduința pentru propria fericire a fiecăruia pe baza vieții și libertății garantate, într-o societate a beneficiului reciproc Deși aceasta era în primul rând o viziune vizionară care permitea loc unui Dumnezeu, au apărut variante care s-au opus oricăror iluzii de transformare superioară, pe care o vedeau ca un pericol pentru ordinea reciprocității, pe scurt, ca "fanatism" sau "entuziasm" " Foarte curând s-au dezvoltat forme atee sau agnostice Se pare că în civilizația noastră există două poziții foarte diferite, care pot fi descrise drept "dispoziție" și "viziune asupra lumii" Ce cred, de exemplu, despre Francisc de Assisi cu renunțarea la o posibilă existență de negustor, cu asceza lui, cu stigmatele sale? Cineva poate fi profund mișcat de această chemare de a trece dincolo de prosperitate și apoi de a fi tentat de perspectiva transformării; sau se poate privi la Francis ca un exemplu a ceea ce Hume numește "virtuți monahale", ca un om care practică lepădarea de sine fără sens și ca o amenințare la reciprocitatea civică Desigur, sunt mulți oameni care vor să stea între, ca să spunem așa, perspectivele transformării și imanenței Acesta este cazul mai ales în epoca noastră, când a doua perspectivă tinde să fie susținută de viziunea materialistă asupra lumii Mulți au luat o poziție între ambele extreme, evitând materialismul sau o viziune îngustă asupra moralității beneficiului reciproc, și totuși nu sunt dispuși să se întoarcă la cerințele puternice ale perspectivei transformării, cu credințele sale ample în puterea lui Dumnezeu asupra vieților noastre În secolul al XIX-lea, Victor Hugo este amintit în acest sens; sau unitarieni și foști unitarieni precum Emerson; Sau Matthew Arnold Lista este aproape nesfârșită O astfel de poziție nu este lipsită de sens; într-adevăr, în unele societăți moderne, într-o formă sau alta, ei pot fi majoritatea (totuși, dată fiind ambivalența umană, numărarea în acest domeniu nu este o sarcină ușoară) Cu toate acestea, oamenii iau acest gen de poziție într-un domeniu care este polarizat de două perspective extreme; se definesc pe ei înșiși în raport cu extremele polare, în timp ce oamenii de la poli nu se schimbă și tind să se definească unul față de celălalt, ignorând mijlocul (sau asemănându-l în mod ofensiv cu partea opusă) În acest sens, aceste două extreme definesc această sferă Prin urmare, ne-am putea concentra asupra următoarei afirmații ca descriind însăși esența "secularizării": modernitatea a dus la un declin în perspectiva transformării Până acum, teoreticienii secularizării ortodocși ar fi de acord cu mine chiar dacă nu ar fi interesați să izoleze transformarea ca problemă centrală Așadar, care ar putea fi punctul de dispută cu teoria (ortodoxă) a secularizării? Vârsta mobilizării Dificultatea acestei discuții constă într-o oarecare ambiguitate cu privire la ce înseamnă exact teza secularizării Într-adevăr, există versiuni mai subțiri și mai largi Ceea ce eu numesc teza principală a secularizării poate fi asemănată cu o locuință pe trei niveluri Primul etaj este acea afirmație faptică conform căreia credința și practica religioasă au scăzut și că "sfera și influența instituțiilor religioase" este acum mai mică decât în trecut Subsolul acestei locuințe conține câteva afirmații despre cum să explicăm aceste schimbări În cazul lui Bruce, narațiunea este în termeni de fragmentare socială (inclusiv ceea ce este adesea numit "diferențiere"), dispariția comunității (și creșterea birocrației) și creșterea raționalizării Dar acest lucru nu epuizează cele mai fructuoase versiuni Ei construiesc un alt etaj deasupra primului - despre locul religiei în zilele noastre Unde ne-a dus această mișcare? Care este dificultatea situației, care sunt părțile slabe și puternice ale religiozității și necredinței astăzi? Iată-ne în zona pe care am desemnat-o ca secularizare și, bineînțeles, răspunsurile din această zonă (etajul superior) sunt cele care îi interesează pe cei mai mulți oameni, neoameni de știință, dar nu numai pe ei O mare parte a confuziei cu privire la dacă să fim sau nu de acord cu "secularizarea" provine din incertitudinea cu privire la care parte a clădirii este importantă pentru noi Dacă vorbim doar despre primul etaj, atunci există un acord larg cu privire la direcția generală, în ciuda posibilității strângerii detaliilor Bruce vorbește adesea despre o comunitate de oameni de știință care par să fie de acord cu secularizarea, incluzând, de exemplu, Martin și Berger Dacă acceptăm această declarație, atunci ea se aplică numai la primul etaj al clădirii noastre Imediat ce vorbim despre subsol și ultimul etaj, diferențele devin evidente Să vedem ce reproșează "revizioniștii" teoreticienilor mainstream După cum am văzut mai sus, marea obiecție este că ei iau o anumită măsură de modernizare - fie că este vorba de urbanizare, industrializare, dezvoltarea unei societăți de clasă sau creșterea științei și tehnologiei - și îi văd ca lucrând în mod constant pentru a submina și periferiza credința religioasă ; în timp ce (sustin revizioniştii) mişcarea reală este în multe cazuri deloc liniară Uneori, ca și în Marea Britanie, urbanizarea și industrializarea au dus la dezvoltarea de noi forme care au crescut cu adevărat în timpul secolului al XIX-lea Același lucru se poate spune despre Belgia și unele părți ale Franței În plus, există grupuri etnice speciale precum clasa muncitoare irlandeză, Țara Galilor etc Acuzația împotriva teoreticienilor ortodocși este că ei trebuie să creadă cumva că aceste evoluții ale modernității subminează în sine credința sau o îngreunează; în loc să vezi că noile structuri subminează cu adevărat vechile forme, dar lasă deschise Bruce, Religion in the Modem World, p Ibid , p Vârsta seculară posibilitatea de a înflori noi forme Această acuzație pare justificată, căci altfel nu ar pierde atât de ușor din vedere această dovadă încăpățânată Cu alte cuvinte, revizioniștii văd eroarea chiar la ușile teoreticienilor "nereprezentabili" mainstream Acest lucru poate părea nedrept, mai ales sociologilor care nu studiază secolul al XIX-lea și care adesea simt că nu ar trebui să fie interesați de istorie Dar, cu toate acestea, ceva de genul acesta pare să fie acolo Impresia este sporită când te uiți la răspunsul pe care Wallis și Bruce îl oferă pentru excepții Ei sunt de acord că bisericile pot asuma un rol care ar încetini sau împiedica secularizarea, așa cum se vede în cazurile Irlandei și Poloniei, dar apoi concluzionează: Aceste exemple istorice și culturale specifice sugerează un principiu euristic simplu, și anume că diferențierea socială, socializarea* și raționalizarea generează secularizare, cu excepția cazului în care religia își asumă și își menține un rol în care se preocupă de altceva decât de legarea indivizilor de supranatural Ultima propoziție ar trebui citită în lumina definiției anterioare a religiei, în termeni de "ființe supranaturale" A spune că religia face altceva decât ne leagă de supranatural înseamnă a spune că religia are alte funcții și sarcini care sunt prin definiție non-religioase Aici religia nu-și mai îndeplinește rolul, ci sprijină pe altcineva Pur și simplu are o "funcție" într-un alt domeniu, în acest caz o funcție de "protecție culturală" Acest lucru pare să implice că în condiții moderne "religia" nu mai este o forță motivatoare independentă Tradusă în termenii de polaritate de mai sus, se presupune că perspectiva transformațională și-a pierdut mult din puterea de a atrage oameni în condiții moderne; astfel încât să poată realiza acum aceleași acțiuni și să mențină instituțiile tradiționale numai dacă este ghidată de alte motive Dar cu acest tip de afirmație, ne aflăm imediat la ultimul etaj Se pare că subsolul (baza) și alte etaje sunt strâns legate; adică explicația pe care o dăm pentru declinul definit ca "secularizare" este strâns legată de înțelegerea noastră a locului religiei de astăzi Acest lucru nu este deloc surprinzător; fiecare explicație din istorie ia ca fundal o anumită viziune din gama motivațiilor umane, în contextul căreia tezele explicative individuale capătă sens De exemplu, diverse teorii "materialiste", Procesul de formare a grupurilor comunitare în cadrul societății și integrarea acestora Wallis și Bruce, "Secularizarea: modelul ortodox", p Cp Vezi și: Bruce, Religion in the Modem World, p Vârsta mobilizării pentru care religia este întotdeauna o "suprastructură", formele ei sunt întotdeauna explicabile, să zicem, prin structuri și procese economice, neagă de fapt aspirațiilor religioase orice eficacitate independentă Aceste teorii afirmă veșnic ceea ce, așa cum tocmai am spus, este similar cu afirmațiile teoriei mainstream a secularizării despre epoca modernă Astfel, un focar de dezacord foarte important, chiar și în rândul celor care sunt împreună la parter, apare din percepțiile lor respective asupra etajului superior, care trebuie să-i conducă la conflicte în subsolul-subsol istorico-explicativ Aceasta se află, în mare măsură, la baza disputelor istorice pe care le-am menționat mai sus Dacă luăm această aparentă negare a unei forțe motivatoare independente în religie și o comparăm cu eliziunea pe care am menționat-o mai sus, care a acceptat teza conform căreia tehnologia modernă face dificil să crezi în magie și în lumea fermecată și o facem o teză despre religie în general ("Nu este nevoie de rituri sau vrăji religioase pentru a proteja animalele de pecingine"), se pare că avem de-a face cu ipoteze de încadrare convingătoare Poate le-am putea exprima în două teze (înrudite): ( ) teza extincției, ( ) teza epifenomenului Primul spune că motivația independentă a credinței și acțiunii religioase (dacă de fapt nu a fost întotdeauna un epifenomen) tinde să dispară în condițiile modernității Al doilea spune că în condițiile modernității (dacă nu întotdeauna) credința și acțiunea religioasă nu pot fi decât epifenomeni, adică pot funcționa pe baza anumitor scopuri și intenții A doua teză pare a fi implicit ascunsă în "principiul euristic" de mai sus; iar primul pare să fie implicat de respingerea de către Bryusov a viziunii pe care o atribuie "criticilor abordării secularizatoare" că există "o cerere latentă îndelungată pentru religie" De asemenea, atribuim aceste teze lui Bruce și Wallis - nu pentru că le-au prezentat (în mod complet și clar), ci pe motive indirecte: dacă ar adera la negarea acestor teze, atunci argumentul lor ar fi diferit; sau cel puțin ar simți că unele dintre revendicările lor au nevoie de mai multă protecție Desigur, multora le plac aceste teze Și putem înțelege de ce ar putea părea plauzibile pentru oamenii care stau ferm pe punctul de vedere imanent Acest lucru poate părea plauzibil, deoarece (a) persoane cu astfel de persoane Ne aflăm într-un tărâm comun despre care oamenii vorbesc în termeni de alternative la "narațiunile dominante" Narațiunea dominantă este o narațiune care inserează evenimentele pe care le înțelege în cadrul unei anumite înțelegeri a cursului general al istoriei La rândul său, acest lucru este strâns legat de o anumită viziune asupra gamei de motivații umane Exemple în acest sens sunt diverse narațiuni iluministe despre progres, narațiune marxistă, narațiuni despre modernitate ca decadență și pierdere a coeziunii morale și așa mai departe Bruce, Religia în lumea modernă, p Vârsta seculară dintr-un punct de vedere, se pare că știința a infirmat deja religia și/sau (b) motivul religios este întotdeauna asociat doar cu nefericirea, suferința și disperarea din cauza condițiilor existenței umane ("inima lumii fără inimă" - Marx; disperare - E P Thompson); când oamenii încep să-și controleze lumea și societatea, impulsul religios trebuie să se atrofieze Deci, ce crede Bruce despre locul religiei astăzi? Citatul despre lichen la bovine pare să îl pună în concordanță cu versiunea modificată (a) Această poziție pare a fi o versiune limitată ulterioară a predicției lui Renan: "II viendra un jour ou l'humanite ne croira plus, mais oii elle saura; un jour oii elle saura le monde teiparyu-sique et moral, comme elle sait deja le monde physique" * ; poate ceea ce ar fi putut spune Renan dacă ar fi evaluat cât de bine se descurcă de fapt oamenii, izolându-și "credințele de dovezi care îi contrazic în mod clar" Dar Bruce este hotărât să se separe de vechea poziție materialist-raționalistă, de ideea lui Comte că știința va înlătura mai devreme sau mai târziu religia Mai degrabă, se pare că vede un alt punct final al dezvoltării; nu materialism universal, ci indiferență larg răspândită: Fragmentarea culturii religioase a dus, de-a lungul timpului, la înlocuirea creștinismului larg răspândit, luat de la sine înțeles și neexplorat din perioada antereformei cu o indiferență la fel de comună, luată de la sine înțeleasă și neexplorată față de religie Este posibil ca ateismul și agnosticismul bazat pe principii să nu fie poziții implicite, deoarece ele sunt "inerente culturilor religioase și erau la apogeu în epoca victoriană " Mai degrabă, se poate presupune că întreaga problemă va ajunge la nimic Poate că același lucru se va întâmpla cu religia ca atare ca și cu unele probleme politice aproape religioase, de exemplu, cu războiul brutal din Franța între monarhiștii catolici și republicanii anticlericali Ambele părți vor fi epuizate, iar mai devreme sau mai târziu (sperăm) vor fi generații care se vor întreba uimite despre ce a fost toată tam-tam! Sau, așa cum spune Bruce într-o carte ulterioară: Din câte îmi pot imagina punctul final, nu va fi o ir-religie conștientă de sine; pentru a fi nereligios, trebuie să fii prea preocupat de religie Va fi, Vezi pasajul din Paul Benichou citat în capitolul * "Va veni ziua când omenirea nu va mai crede unde va ști; ziua în care cunoaște lumea metafizică și morală așa cum cunoaște deja lumea fizică Cit în: Sylvette Denefle, Sociologie de la Secularisation (Paris-Montreal: l'Harmattan, ), pp - Cm : Bruce, Religie in the Modem World, pp , , Ibid , p Ibid , p Vârsta mobilizării mai degrabă, o indiferență larg răspândită (ceea ce Weber numea religios non-muzical); nicio religie semnificativă și comună din punct de vedere social; ideile religioase nu vor fi mai generale decât dacă toate mințile ar fi complet goale, iar oamenii au început să se gândească la lume și la locul lor în ea de la zero Desigur, acest lucru ar putea fi adevărat, dar mi se pare profund neplauzibil Nu pot să-mi imaginez o asemenea dispariție a "cererii de religie" Mi se pare că situația noastră (situația umană eternă?) ar trebui să fie deschisă la două posibilități Una (cel puțin în civilizația noastră) este posibilitatea unei perspective de transformare Celălalt ia naștere din totalitatea rezistențelor acestei posibilități Astfel de rezistențe apar parțial din abuzurile și distorsiunile care influențează versiunile actuale ale perspectivei transformaționale în cultura noastră; parțial din faptul că a urma această perspectivă riscă să ne distragă atenția de la acele moduri de prosperitate umană care s-au dezvoltat în cultura noastră și cărora ne angajăm profund În societatea noastră (mă refer la Occident), prima opțiune indică o formă de credință creștină sau - în lumea noastră din ce în ce mai pluralistă - loialitate evreiască, musulmană sau budistă Al doilea răspuns a luat forma unei critici/negături "laice" sau "seculare" a religiei ca un pericol - chiar un inamic - pentru prosperitatea umană Al doilea răspuns ne întărește într-o anumită definiție a acestei prosperități, care a devenit standardul absolut al binelui și al răului, al binelui și al răului Fiecare dintre aceste poziții este în mod inerent fragilă, mai precis, deschisă destabilizarii de către celălalt Al doilea poate fi distrus de o tendință către o perspectivă transformațională sau de ceva care pretinde natura de anvergură, absolută, a acelei perspective Prima este vulnerabilă la tot felul de îndoieli și idei secundare care decurg din imagini puternice ale prosperității în cultura noastră Asta nu înseamnă că toată lumea este îngrijorată Oamenii își gestionează adesea viața într-un fel, stabilindu-se și înrădăcinați într-o poziție sau alta sau în diferitele compromisuri pe care le-am menționat mai devreme Există umaniști exclusivi care nu sunt preocupați de această întrebare; și, de asemenea, credincioșii de neclintit care sunt chiar destul de mulțumiți de propriile lor realizări Aceștia din urmă pot adopta o perspectivă transformațională fără să se gândească exact la ce înseamnă aceasta (de fapt, acest lucru se aplică tuturor credincioșilor) Dar toți rămân vulnerabili, în sensul că pot apărea circumstanțe în care simt punctele forte ale oportunității opuse Și dacă nu, atunci copiii lor simt adesea asta Aceasta, mi se pare, este una dintre lecțiile anilor ' , când setea de absolut era destul de evidentă, deși de multe ori nu a căpătat o formă "religioasă" Steve Bruce, God's Dead (Oxford: Blackwell, ), p Vârsta seculară Nu pretind acum o poziție de obiectivitate, liberă de orice "nereprezentabil" Dimpotrivă, iau un alt punct de vedere; de exemplu, sunt atins de viața lui Francisc de Assisi; iar asta are ceva de-a face cu faptul că imaginea dispariției aspirației religioase independente mi se pare atât de neplauzibil Dar asta nu înseamnă că pur și simplu ne aflăm într-o fundătură în care ne facem declarații unul altuia pe baza atitudinilor noastre superioare respective Trebuie să presupunem că cutare sau cutare viziune asupra aspirației religioase ne poate permite să înțelegem mai bine ce sa întâmplat cu adevărat Aceasta sau acea viziune ne va ajuta să ajungem la aceasta sau acea înțelegere; dar încă rămâne întrebarea - cum se potrivesc aceste înțelegeri ale noastre în povestirea reală Deci, permiteți-mi să încerc să prezint o perspectivă alternativă asupra secolelor recente care oferă o imagine diferită a secularizării Pe scurt, teza principală este corectă în sensul că majoritatea schimbărilor pe care le identifică (de exemplu, urbanizarea, industrializarea, migrația, fragmentarea societăților anterioare) au afectat negativ fostele forme religioase Aceste schimbări au făcut adesea imposibile unele dintre practicile anterioare, iar alte practici și-au pierdut sensul sau puterea Aceasta a determinat uneori grupuri întregi să adopte o viziune complet diferită asupra lumii, opusă creștinismului, sau chiar oricărei religii în general: precum iacobinismul, marxismul sau anarhismul (ca în Spania); dar s-a întâmplat şi ca oamenii să fi reacţionat la această dezintegrare prin dezvoltarea unor noi forme religioase O parte din aceasta a fost prin înființarea de noi denominațiuni, cum ar fi metodismul și ramurile sale Dar acest lucru s-ar putea realiza și prin crearea de noi moduri de organizare și de noi direcții spirituale în biserici vechi, de mult stabilite, precum Biserica Catolică Situația noastră actuală este rezultatul unei alte evoluții care poate fi datată în perioada post-Al Doilea Război Mondial, mai precis anii și consecințele acestora În acest timp, construcțiile din secolul al XIX-lea și începutul secolului al XX-lea care au apărut din decăderea anterioară au fost ele însele subminate de ceea ce ar putea fi descris ca o revoluție culturală de o anumită amploare Pe măsură ce analizăm și discutăm acest lucru, vom vedea cum se dezvoltă din nou forme noi Această interpretare ne permite să înțelegem unele lucruri care sunt închise înțelegerii mainstream În primul rând, ea înțelege declinul nu liniar, adică nu ca declinul a ceva care nu se schimbă - de-a lungul secolelor - sub acțiunea constantă a unui singur set de cauze Continuitatea constă în faptul că mai devreme Este de la sine înțeles că nu trebuie să crezi că motivația religioasă independentă continuă să fie proeminentă Ai putea crede că evoluția a jucat un truc crunt rasei umane și ne-a înzestrat cu o sete de transformare de nestins, o sete pe care nicio posibilitate obiectivă nu o poate egala Aceasta mi se pare următoarea ipoteză cea mai probabilă după teism și mult mai plauzibilă decât teza extincției Vârsta mobilizării Conceptul de formă a fost subminat atât la (aproximativ) începutul secolului al XIX-lea, cât și la sfârșitul secolului al XX-lea Iar lipsa de continuitate constă în faptul că formele care ne interesează și forțele care le subminează au fost diferite În al doilea rând, ne permite să apreciem faptul și natura schimbării reale a formelor de religie, care se schimbă din nou astăzi Pe scurt, sunt din ce în ce mai aproape de a fi de acord cu teza principală de la primul etaj; exista si convergente in subsol-subsol, tinand cont de factori precum urbanizarea, migratia etc Dar ele nu sunt luate în considerare în ordinea atrofiei motivației religioase independente Dimpotrivă, a fost, și rămâne, evidentă în crearea de noi forme, înlocuind formele subminate sau făcute neviabile de acești agenți "secularizatori" Vectorul tuturor acestei dezvoltări nu indică în direcția unui fel de "moarte fierbinte" a credinței Prin urmare, trebuie să fie clar că aceasta nu este o încercare de a arăta că religia este neschimbătoare, că, mai precis, continuarea ei respinge secularizarea (etajul I) Dimpotrivă, tabloul prezent, lipsit de forme anterioare, este diferit de orice altă epocă și este de nerecunoscut în ea Este marcată de un pluralism nemaiauzit de viziuni asupra lumii, religioase și antireligioase, în care multitudinea de poziții posibile pare să crească la nesfârșit Ca o consecință a acestui fapt, este în mare măsură inerent în ceea ce duce la fragilitatea reciprocă și, prin urmare, la mișcarea între diferite viziuni asupra lumii Acest lucru depinde în mod natural de mediu, dar devine din ce în ce mai dificil să găsești o nișă în care fie credința, fie necredința ar fi de la sine înțelese Drept urmare, proporția credinței este mai mică, iar proporția necredinței este mai mare decât oricând; iar acest lucru este cu atât mai clar dacă se definește religia în termeni de perspectiva transformării Astfel, propria mea viziune asupra "secularizării", care, sincer să fiu, a fost modelată de propria mea perspectivă de credincios (deși sper să o pot justifica cu argumente), este că, desigur, a existat un "declin" al religie Credința religioasă există acum în domeniul alegerii, incluzând diferite forme de obiecție și respingere; credința creștină există într-un tărâm în care există și o gamă largă de altele După cum spune Ralph Gibson, discutând despre Franța secolului al XIX-lea în cartea sa A Social History of French Catholicism (London: Routledge, , p ): credința în inimile și mințile femeilor franceze și franceze și capacitatea ei de a determina comportamentul lor a scăzut treptat pe măsură ce Franța trecea printr-un proces de "modernizare", ale cărui aspecte necesare erau nu numai secularizarea, ci și declinul aderentei religioase Această viziune este, totuși, produsul acelei credințe inocente în modernitate care a determinat atât de mulți catolici să-l aplaude pe Pius al IX-lea pentru condamnarea sa a "libertății, progresului și civilizației moderne" În măsura în care Franța a trecut printr-un proces de modernizare nu a fost neapărat incompatibilă cu catolicismul De fapt, în Franța secolului al XIX-lea, multe forțe opuse existau și erau la lucru, provocând o evoluție a comportamentului catolic care nu este deloc liniară Vechea imagine a decreștinizării liniare trebuie aruncată cu hotărâre la coșul de gunoi al istoriei " Vârsta seculară posibilități spirituale Ceea ce este interesant, însă, nu este doar istoria declinului, ci și noua poziție a sacrului sau spiritualului în raport cu viața individuală și socială Această nouă situație este acum prilejul reorganizării vieții spirituale în noi forme și pentru noi moduri de existență, atât în raport cu Dumnezeu, cât și în afara acestei relații Poate că pot explica mai bine ce implică această interpretare oferind o istorie prea simplificată și prescurtată a ultimelor două secole și mai mult ca o mișcare de la o eră a unor infidelități elitiste (secolul al XVIII-lea) la o eră a secularizării în masă (secolul XXI) Vreau să introduc - oarecum în stilul lui Weber - tipuri ideale pentru a delimita etapele acestui proces Mai devreme am vorbit despre formele religioase care au fost subminate de evoluțiile ulterioare Ele sunt poate cel mai bine definite în termeni de două aspecte: matricea socială în care se desfășura viața religioasă și formele de spiritualitate în care a fost încorporată această viață Primul tip ideal este matricea anticului regim Aici, dacă ne amintim discuția mea de mai sus despre dezvoltarea imaginarului social modern, putem spune că înțelegerea ordinii, larg răspândită în rândul oamenilor (spre deosebire de conceptele iluministe care circulă printre elite), este premodernă, este o ordine de complementaritate ierarhică, care se bazează pe voința Divină sau pe o lege de mult uitată, sau pe natura lucrurilor Această înțelegere a ordinului cuprinde ca societate mai largă: suntem subordonați regelui, domnului, episcopilor, nobilimii, fiecare are rangul său; la fel este microcosmosul satului sau al parohiei unde domnesc nobilul și preotul (sau, în Anglia, scutierul-moșier și stareț) și fiecare persoană are locul lui Într-adevăr, aparținem unei societăți mai mari doar prin participarea noastră la acest microcosmos local În această lume parohială, ritualul colectiv are încă un loc important, chiar și în societățile care au trecut prin Reformă Acest lucru se datorează parțial faptului că ritualurile au fost transmise din generație în generație și există o gamă în care există diferențe clare în tranziția de la societățile catolice la cele protestante Totuși, în ciuda tuturor încercărilor celor din urmă (chiar și în unele regiuni catolice, de exemplu, cele dominate de janseniști) de a exclude elementele "magice" și "păgâne" , elementele esențiale ale "religiei populare" au rămas, de exemplu, în Anglia Ar putea Datorează mult discuțiilor interesante din scrierile lui McLeod, Brown, Blatschke, Raeidts, van Rooden, Wolffe și alții Vezi: Keith Thomas, Religion and the Decline of Magic (New York: Scribner, ) Vârsta mobilizării zaceți nu atât în ritualuri interzise (deși au existat așa ceva, în sfaturile "femeilor cunoscătoare"), cât în sensul neortodox atașat sărbătorilor bisericești Astfel, în unele părți ale Angliei, Vinerea Mare a fost o zi importantă, nu doar din motive teologic ortodoxe, ci și pentru că energia comunicată de această vineri a favorizat recoltele și a dat "chile încrucișate" fierbinți puterea de a ține casele de foc Revelion, St Marcu ( aprilie), Ajunul Tuturor Sfinților (Halloween) și Sf Ioan Botezătorul ( iunie) Aceste ritualuri au fost adesea derivate din vechile obiceiuri păgâne (Halloween, de exemplu, copiat parțial de la festivalul celtic Samhain*), iar scopul lor era "de a îndepărta răul, de a aduce noroc și de a întări unitatea comunității" Majoritatea enoriașilor, cu excepția cazului în care au fost persecutați de autorități, nu au simțit niciun conflict între viețile lor mai ortodoxe și aceste credințe și ritualuri neoficiale O parte din sfințenia unui timp special precum Vinerea Mare a fost faptul că producea efecte benefice Elementele religioase pre și post-Axe au coexistat fără dificultate Acest lucru este de remarcat, întrucât elitele reformatoare, clericale și laice, au căutat una după alta să desființeze elementele popular-religioase ca "păgânismul" și "superstiția"; iar mai târziu au fost urmate în aceasta de critica "iluministă" a religiei; ca și cum înțelegerea populară a Vinerii Mare a fost limitată de energia ei de îmbunătățire a recoltelor În sistemul "dezamăgit" al modernității, există tentația de a-i urma pe cei mai severi reformatori clerical din trecut și de a privi religia populară ca ceva cu totul diferit de credința creștină; în acest caz, strămoșii noștri țărani ar fi acceptat o astfel de viziune asupra lumii ca un fel de sincretism reușit, dar elementele combinate în ea ar fi complet diferite și ar fi animate de principii diferite: creștinismul este evlavie rugătoare, iubire de Dumnezeu, ritual popular - control și manipulare Printre autorii pe care îi înscriu aici, Obelkevich pare să se apropie uneori de acest punct de vedere Totuși, aceasta înseamnă înțelegerea greșită a naturii stratului pre-axial al creștinismului popular După cum am văzut mai sus, ritualurile religiei pre-axiale vizau * Anul Nou celtic octombrie John Wolffe, God and Greater Britain (Londra: Routledge, ), pp - Pentru descrieri similare ale naturii mixte a religiei populare, vezi James Obelkevich, Religion and Rural Society: South Lindsey - (Oxford: Oxford University Press, ), capitolul VI; Sarah Williams, Rehgious Belief and Popular Culture in Southwark (Oxford: Oxford University Press, ), capitolele și ; și pentru Franța în: Philippe Boutry, Pretres et Paroisses au pays du cure d'Ars (Paris: Cerf, ), Part III, capitol , și Yves Hilaire, Une Chretienteau XIXeSiecle? (Lille: PUL, ), Volumul , capitolul XI Obelkevich, Religie și societate rurală, capitolul VI Jeffrey Cox, The English Churches in a Secular Society (New York: Oxford University Press, ), p , - Cox pare să împărtășească și el acest punct de vedere; el vorbește despre "acreții vechi, necreștine" și "superstiție semipăgână" Vârsta seculară prosperitatea umană și protecția împotriva amenințărilor bolilor, foametei, inundațiilor etc Ei continuă să trăiască în ceea ce am numit în capitolul un compromis post-Axă în care sunt îmbinați cu o formă religioasă care include o dorință pentru ceva mai înalt decât prosperitatea - mântuire, sau viață veșnică sau nirvana Acesta din urmă a fost de obicei subiectul unei căutări deliberate în rândul reprezentanților elitelor, printre cei pe care Weber i-a numit "virtuozi" religioși: călugări, sannyasins, bhikkhus Dar legătura nu este doar un șir de elemente străine unele de altele Aici, de regulă, există o simbioză reală Chiar și în perioada pre-axială, ritualul nu a fost doar o încercare de a manipula forțele superioare, așa cum l-am înțelege astăzi, pentru că era însoțit de un sentiment de reverență față de aceste forțe și, adesea, de un sentiment de rebeliune nedreaptă împotriva lor, care a fost transmis, de exemplu, printr-un astfel de termen ca hibrid *, precum și prin sentimente de devotament rugător și recunoștință pentru favorurile făcute Cu o evidență și mai mare, această reverență și evlavie au fost construite mai târziu în structura religiilor post-axiale Luați cazul energiei de îmbunătățire a recoltelor din Vinerea Mare Ceea ce neglijează interpretarea manipulativă este că înțelegerea populară a energiei comunicate în această zi este în esență ortodoxă: este ziua în care Hristos a murit pentru noi Vedem asta iar și iar în istoria creștină, în cultul moaștelor sfinților, de exemplu Se poate aminti episodul descris de Philippe Bugri, contemporan lui în cartea sa despre departamentul Ain** în secolul al XIX-lea Chiar și pe vremea lui, enoriașii au început să strângă "moaștele" curatului d'Ars Dar motivul pentru aceasta este că a devenit pentru ei paradigma "sfântului păstor"; iar criteriile de sfinţenie în cazul lui au fost în general aceleaşi ca în toată biserica: milă, rugăciune, lepădare de sine etc Un accent similar asupra semnificației "bunului vicar" și a valorii deosebite a binecuvântării sale este dat de Sarah Williams Aici criteriile de bunătate erau profund creștine: deschiderea, grija pentru turma proprie, dăruirea de sine în sacrificiu În mod similar, riturile de inițiere aveau o semnificație suplimentară: botezul marca intrarea în comunitate, confirmarea era un rit simbolic de trecere la maturitate Sarah Williams a arătat cât de importantă a fost ceremonia bisericească pentru anglicanii non-elite până în secolul al XX-lea Se presupunea că, după nașterea unui copil, nu poți fi din nou în societate până nu aduci copilul la biserică Încălcarea acestei reguli poate fi adesea pedepsită de vecini "De protecţie" * "Mândrie" (greacă) Robert Lane Fox, Păgâni și creștini (New York: Knopf, ) ** Departament în estul Franței Boutry, Pretres et Paroisses, pp - Sarah Williams, Credința religioasă, pp , - Yves-Marie Hilaire face un punct similar în legătură cu "le bon pretre" [preotul bun] și se referă în special la reputația celor care își pun viața în pericol pentru a-i ajuta pe alții în timpul unei epidemii de holeră, vezi: Une Chretiente, capitolul VII Vârsta mobilizării puterea acestor ritualuri nu era în afara sensului lor "creștin" (de exemplu, mulțumirea lui Dumnezeu pentru nașterea unui copil), ci mai degrabă bazată pe aceasta Nu putem separa clar creștinul de "păgân" în această formă religioasă; dar, cu toate acestea, a existat un decalaj semnificativ în acest mod de viață religioasă a ancien régime Aceleași ritualuri au fost trăite și interpretate în moduri complet diferite de către elite (clericale și/sau de altă natură), pe de o parte, și de către majoritatea populară, pe de altă parte Elitele, după cum am văzut, erau inconfortabile cu multe dintre riturile și practicile oamenilor și deseori doreau să le schimbe sau chiar să le desființeze Cât despre oameni, din motive evidente, avem mai puține dovezi despre modul în care și-au înțeles viața religioasă Dar din cele de mai sus și din alte exemple se pare clar că poporul a apreciat sfințenia personală a păstorilor lor și a reacționat la manifestările ei; că, pentru oameni, aceste semne de sfințenie erau mai preocupate de caritate, devotamentul față de turmă, deschiderea față de toată lumea (spre deosebire de asocierea prea strânsă cu proprietarii și persoane marcante) și mai puțin legate de formele eroice de lepădare de sine, sexuale sau de altă natură ( decât în măsura în care lepădarea de sine a servit milei) În rest, religia populară avea o dimensiune festivă foarte importantă: zilele de amintire a sfinților, pelerinaje la lăcașe, sărbători în care se amestecau ceremoniile religioase și mai mult sărbători pământești (sărbătoare, dansuri), iar în percepția multor clerici se amestecau prea aleatoriu Aici a fost o altă sursă de fricțiuni cu clerul și un motiv pentru zelul său reformist În această formă de ancien regim avem o strânsă legătură între apartenența la o biserică și apartenența la o comunitate națională, dar în mod specific la o comunitate locală; această legătură a fost cimentată parțial de coexistența ritualului oficial și a rugăciunii, pe de o parte, și a formelor rituale legate de protecție, succes sau protecție împotriva răului, pe de altă parte Acestea din urmă erau menite să protejeze indivizii, dar și comunitatea în ansamblu La acest nivel profund, pre-axial, când vine vorba de anumite practici, toată lumea este împreună, împreună A sta la distanță slăbește întregul corp Această sinteză a pre- și post-axial continuă multă vreme chiar și în societățile care au trecut prin procesul de reformă, al cărui scop a fost să ridice angajamentul personal deasupra ritualului comunal și să-l curețe pe acesta din urmă de elementele magice și păgâne Dar aceste forme local-comunitare au fost subminate Într-un fel, subminarea lor începe cu Reforma însăși, dar puterea religiei populare le permite să fie restaurate, adesea pe o bază schimbată După cum am văzut mai sus (Capitolul ), una dintre caracteristicile întregii perioade moderne este că elitele sociale sunt în mare parte Wolffe, Dumnezeu și Marea Britanie, p ; Sarah Williams, "Urban Popular Religion and Rites of Passage", în Hugh McLeod, ed , European Religion in the Age of Great Citiesr, de asemenea Williams, Religious Belief capitolul Hilaire în: Hilaire, Une Chretiente, Volumul , pp - vorbește despre "christianisme "festif'" [creștinismul festiv] al păturilor populare Vârsta seculară separat de cultura populară, chiar i-a devenit ostil și a încercat să o refacă Unul dintre lucrurile care au fost adesea impuse de ei a fost dezamăgirea, suprimarea religiei "magice" și neoficiale Și aceasta în sine este deja o subversiune a ceea ce tocmai am numit formele vechiului regim Elitele pot avea adesea o putere extraordinară de a impune aceste schimbări; însăşi îndepărtarea lor de formele populare poate destabiliza aceste forme Așa cum tocmai am menționat, însăși natura religiei în lumea fermecată determină practica nu doar sau chiar în principal a indivizilor, ci a societăților întregi Acest tip de religie este extrem de vulnerabilă la apostazia elitelor ei iau adesea poziția de a restrânge sever, dacă nu chiar de a desființa complet, ritualurile colective centrale Dacă regele însuși încetează să-și joace rolul, atunci ce se poate face? Sau dacă moaștele și statuile sfinților sunt arse, atunci cum se poate extrage energie din ele mai departe? Astfel, Reforma de sus poate distruge brutal și aproape complet religia populară, fără a oferi neapărat altceva în schimb celor interesați de ea Și nu a fost doar finalul de fado, poate fi văzut și ca un fel de infirmare Pentru cei care credeau în influențe și energii care locuiesc în anumite locuri și lucruri, însuși faptul că puteau fi distruse fără răzbunare teribilă părea să însemne că puterea le părăsise Astfel, reformatorii au continuat o practică care fusese deja folosită în mod repetat pentru a răspândi credința Când Sf Bonifaciu a tăiat pădurile sacre de stejari ale germanilor păgâni, această demonstrație în sine a produs efectul dorit Iar misionarii care i-au urmat pe conchistadorii în Mexic s-au grăbit să distrugă templele și cultele poporului indigen cu aceleași intenții și cu rezultate similare Din păcate, în acest moment avem puține șanse să ajungem la miezul problemei, deoarece reflecțiile și reflecțiile non-elitelor nu au fost aproape prin definiție înregistrate cu nicio grijă Dar pare probabil, atât a priori, cât și în ceea ce știm, că acestea încep să umple golul, țesând o nouă viziune asupra lumii și un nou set de practici conexe, parțial derivate din forme vechi, parțial reieșind din ceea ce a fost propus prin introducere a altora noi sisteme de credinţe Reforma engleză ne oferă un exemplu timpuriu al acestui proces, despre care avem deja o idee despre diferitele faze Impusă inițial de elite, a suprimat cu forța practicile de bază ale catolicismului, care era credința vie a majorității Era o minoritate de non-elite care Crearea de noi culte continuă și astăzi, când în simbioză, când în opoziție cu tsek-rvi, în Mexic, așa cum arată Claudio Lomnitz în lucrarea sa despre "Sfânta moarte" ("La Santa Muerte"); vezi: Claudio Lomnitz, Death and the Idea of Mexico (New York: Zone Books, ), pp - cm : Eamon Duffy, The Stripping of the Altars (New Haven: Yale University Press, ) Vârsta mobilizării a depășit sistemul de vederi existent; într-adevăr, sub forma lolardismului, de exemplu, unii oameni au anticipat Cromwell și Cranmer cu aproape două secole Dar pentru majoritatea oamenilor s-a deschis un gol, a apărut un sentiment de pierdere, care a creat condițiile restabilirii vechii credințe, doar puțin schimbate, sub Regina Maria Totuși, la sfârșitul aceluiași secol constatăm că majoritatea s-a simțit ca acasă în cadrul anglicanismului, pe baza acelui compromis între vechile practici și noua liturghie, care devine ea însăși obiectul criticilor minorităților, în principal puritanilor Acest proces de distrugere a vechilor forme de către elite și re-crearea lor de către oameni s-a repetat iar și iar în secolele următoare Să ne amintim doar de istoria Franței: Contrareforma din secolul al XVII-lea, mai ales sub clerul iansenist, care deseori a interzis și a desființat practicile populare; apoi - Revoluția și decreștinizarea perioadei iacobine, ca să nu mai vorbim de întemnițarea și alungarea preoților și a episcopilor - toate acestea au fost distrugerea fără milă a vechilor practici religioase Cu acest ultim eveniment, intrăm în mod clar într-o nouă eră Pentru prima dată, distrugătorii propun o nouă ideologie anti-creștină pentru a umple golul Pe termen scurt, au eșuat lamentabil: Republica și noul ei calendar nu au durat mult Cu toate acestea, a izbucnit un război pe termen lung între elitele catolice și "republicane" pentru a reface Franța în conformitate cu ideile lor Începe cu căderea lui Napoleon Biserica Catolică Restauratoare încearcă să recupereze teritoriul pierdut, iar acest lucru este susținut de multe grupuri de conducere, din preocupări pioase și/sau de ordine socială În mare, însă, eforturile Bisericii Restauratoare au rămas în ceea ce am descris mai sus drept imaginarul social "baroc" Într-adevăr, biserica ultramontană care iese din pântecele Revoluției dă o nouă formă acestui imaginar; fluxul de directive merge de sus în jos, de la Dumnezeu prin ierarhie, iar scopul său este refacerea unei societăți creștine totale, considerată ca o societate a complementarității ierarhice, în care fiecare nivel își joacă rolul în folosul întregului În primul rând, alianța tronului și altarului este reafirmată, dar scopul de a păstra sediul cheie al bisericii permite aparent o opțiune mai "democratică", în care toate celelalte ierarhii sunt uitate, iar biserica își păstrează singură rolul de lider în o societate bazată în toate celelalte privințe bazată pe egalitatea complementară, - formula "democrației creștine" de la începutul secolului al XX-lea Ca și alte imaginare "baroc", în ciuda prejudiciului cauzat de Revoluție, el include încă la început multe dintre vechile înțelegeri ierarhice bazate pe forme, iar la nivelul poporului păstrează mult din fermecat Vârsta seculară lume, deși potrivită ortodoxiei Societatea este încă văzută ca un întreg organic, iar locul unei persoane în acest întreg determină în mod esențial datoria și îndatoririle sale Biserica îmbrățișează întreaga societate și fiecare trebuie să-i aparțină; și mai mult, puterea care este inerentă obligațiilor sociale vine de la acel sacru, al cărui paznic și purtător de cuvânt este biserica Societățile organizate de o asemenea biserică sunt, în acest sens (larg) "Durkheimian", în sensul că sacrul ecleziastic și sacrul social sunt una, deși relația dintre primul și al doilea focus este inversată, întrucât pentru Durkheim socialul este principalul obiectiv reflectat în divin, în timp ce opusul este adevărat pentru catolicismul ultramontanez Acest tip de încercare de restabilire a creștinismului s-a întâlnit peste tot cu opoziție, luând forma unor mișcări secularist-liberale și radicale, inspirându-se adesea din Revoluția Franceză Rezultatul a fost o scindare profundă a clasei de mijloc În plus, această scindare s-a extins și mai jos, mai ales în rândul clasei muncitoare Un motiv destul de evident pentru aceasta a fost că biserica ultramontană a menținut în general un status quo monarhic-ierarhic și, prin urmare, i-a forțat pe cei care au suferit din cauza lui să se opună Dar probabil că este implicat un factor mai profund, care devine mai pronunțat atunci când biserica trece la o filozofie "creștin-democratică" Decalajul cultural dintre elită și mase, caracteristic epocii moderne, face dificilă susținerea bisericii, care este cu adevărat menită să servească fiecare membru al societății Adică, religiozitatea diverselor medii tinde să fie mai divergentă decât în Evul Mediu, când majoritatea elitelor participau încă la pelerinaje, la venerarea moaștelor sfinților - în ceea ce constituia cultura religioasă a oamenilor de rând Mai mult decât atât, oricare ar fi fost diferențele în acele epoci, acestea erau acoperite de un sentiment de obligație comună, inevitabil pentru religiozitatea lumii fermecate Când trebuie să "batem granițele"* ale parohiei pentru a ne proteja recoltele, sau să tragem clopotele (carillon de tonnerre) pentru a ne proteja de grindină, facem aceste lucruri împreună, toți împreună - țărani și moșieri deopotrivă Dar, desigur, înstrăinarea culturală și spirituală a fost intensificată și mai mult de conflictul de clasă De îndată ce apare sentimentul că nu facem parte dintr-o comunitate sau Boutry, Pretres et Paroisses, Partea I, capitolul , arată cum, în departamentul Ain, majoritatea clerului rural privea cu mare suspiciune întregul mod de existență al micii clase de muncitori care începea să se adune într-un număr limitat de centre Plătiți individual și neuniți în mod vizibil într-o comunitate identificabilă, muncitorii păreau, de fapt, sortiți unei vieți de dispersie Aveau nevoie de control Această abordare a respins în mod clar muncitorii * "Beat the bounds" (engleză) Un obicei vechi, atunci când în Joia Mare sau în ziua Înălțării Domnului, băieții, însoțiți de preoți și slujitori bisericești, vin la zidul satului și îl bat cu toiagul de răchită O astfel de amintire anuală a granițelor satului Vârsta mobilizării Ganism, dar suferind de exploatare - și înțelegem că acest sentiment nu este niciodată foarte îndepărtat de la suprafață nici la apogeul vechiului regim - se pune întrebarea, a cărui parte este biserica înființată Pentru o mare parte a Europei, răspunsul este de obicei clar: ierarhia era de partea ordinii oficiale, adică proprietarii de pământ și angajatorii Au existat destule cazuri opuse pentru a arăta că înstrăinarea non-elitelor de la biserică ca urmare a acestui fapt nu trebuia neapărat să aibă loc Aici, procesele de urbanizare și industrializare intră în tabloul nostru interpretativ Ele contribuie la procesul de dezintegrare a vechilor forme de ancien régime, parțial prin dislocare și mișcări mari unde erau puține biserici, și mai profund prin îndepărtarea populației din contextul parohial în care aceste forme aveau sens Religia populară era în mare măsură legată de contextul agricol sau de obiceiurile unei anumite comunități și nu se putea recrea într-un context nou (deși multe elemente ale acestei religii au supraviețuit) Mergând înainte până la vremea celei de-a treia republici, putem observa că deschiderea zonei rurale, retragerea către orașe, influența unor noi instituții naționale precum armata, au contribuit la subminarea formelor vechi În ciuda eforturilor janseniștilor și iacobinilor, multe forme de catolicism medieval au continuat să trăiască în mediul rural francez de la mijlocul secolului al XIX-lea De exemplu, oamenii încă mai numeau carillon de tonnerre când erau amenințați de grindină Dar toată această gamă de practici nu a fost asociată doar cu colectivitatea, care, după cum am văzut, este tipică unei religii fermecate; era asociat cu un anumit tip de comunitate, care era parohia Prăbușirea acestei comunități, deplasarea membrilor ei către orașe, i-au subminat și înlocuit practicile cu aceeași (sau chiar mai mult) forță ca și Reforma impusă de elite Adăugați la aceasta faptul că relațiile cu elitele cu care trebuie acum de-a face - angajatorii și funcționarii urbani - se alunecă în curând într-un război de clasă Dacă lumea fermecată se estompează sau o tratăm diferit - ca muncitori urbani - și dacă cultura de elită și-a urmat propriul drum, iar această cale a început să domine biserica oficială și dacă este vorba de conflict de clasă cu angajatorii, atunci oamenii vor inevitabil există un sentiment de alienare religioasă Și atunci ei pot fi recrutați în favoarea unei viziuni opuse asupra lumii, iar în societățile ultramontane a fost, de regulă, umanismul secular Această grămadă de cauze converge în efectul principal Și anume: noul locuitor al orașului, după ce a pierdut contactul cu comunitatea vie, așa cum sa întâmplat cu unii dintre migranții temporari anteriori , în viața sa spirituală s-a găsit singur cu era o modalitate foarte convenabilă de a rezolva disputele legate de împărțirea teritoriului în acele vremuri când nu existau hărți și alte documente oficiale despre hotarele satelor A se vedea: Eugen Weber, Peasants into Frenchmen (Londra: Chatto, ), capitolul ; și de asemenea: Boutry, Pretres et Paroisses, passim Weber, Țăranii în francezi, pp - Vârsta seculară gol și a trebuit să caute modalități de a crea noi forme și condiții pentru angajamentul comunal și devotamentul într-o situație nouă "Decreștinizarea" clasei muncitoare urbane de la sfârșitul secolului al XIX-lea a avut adesea mai mult de-a face cu aceasta decât cu convertirea efectivă la noi ideologii lumești Ceva similar, poate, s-ar putea spune despre declinul practicii religioase în rândul clasei muncitoare urbane engleze în aceeași perioadă Totuși, golul trebuie umplut și sunt posibile noi ideologii laice, uneori candidați puternici pentru acest rol, mai ales acolo unde ele inspiră liderii și organizatorii noilor mișcări muncitorești și socialiste La sfârșitul secolului al XVI-lea în Anglia existau doar forme de creștinism care puteau umple golul apărut În Europa, la sfârșitul secolului al XIX-lea, gama de opțiuni s-a extins dramatic Acum noua opțiune este opțiunile exclusive de umanism Și adesea, atitudinea reacționară a bisericii nu a făcut decât să-i facă mai convingătoare Acest tip de dezvoltare a avut loc în Franța și în Spania; și ceva asemănător a avut loc chiar și în unele societăți protestante, precum Germania prusacă, unde clasa muncitoare a devenit o mișcare social-democrată cu materialismul ca bază filozofică În mod surprinzător, aceasta nu a fost toată povestea Biserica ultramontană a secolului al XIX-lea a avut și ea un succes surprinzător în a face față maselor de oameni, desigur - rurale, dar și urbane, inclusiv muncitori Succesul ei s-a datorat faptului că, în ciuda pretențiilor sale de a fi o biserică neschimbătoare opusă unei lumi apostate, s-a adaptat totuși hotărât la ea în anumite moduri Ea a respins rigorismul, atitudinea rigidă față de păcătoși, dintre care jansenismul era forma principală, și a adoptat o poziție mai plină de compasiune, pe care Alfonso de Liguori o apăra deja în secolul al XVIII-lea Era mai tolerantă și mai deschisă la expresiile populare de evlavie, inclusiv "locurile aparițiilor miraculoase" precum Lourdes, cea mai cunoscută dintre ele Și ea a oferit o evlavie mai caldă, mai emoționantă, al cărei exemplu principal este venerarea Sfintei Inimi Unele dintre aceste schimbări poate să fi fost o tactică, dar multe trebuie puse pe seama istoriei curentelor postromantice, care erau deja puternice în toată Europa și care erau inevitabil prezente și în biserică Oricare ar fi motivele, ea s-a îndepărtat de unele dintre atitudinile mai judecăți și mai disprețuitoare pe care le-au luat elitele reformiste timpurii față de mase Adaptarea ei la lume a avut un alt moment decisiv Am spus mai sus că imaginarul social acceptat oficial era un regim antic bazat pe ierarhie, o societate-organism în care fiecare își găsea locul și în care trebuia să se supună ierarhiei Dar, de fapt, a început să submineze Vezi, de exemplu, Hugh McLeod, Religia europeană, pp - Vârsta mobilizării votează această poziție, deoarece mare parte din ceea ce dorea ea să facă nu necesita o restabilire a ordinelor care existau în ierarhii vechi de secole, ci organizarea laicilor în noi structuri, fie sub formă de strângere de fonduri (ca în cazul unei campanii gigantice de construire a unei catedrale Sacre Coeur de Montmartre), fie sub formă de pelerinaje și diferite forme de apostolat laic, dintre care unele au ajuns ulterior să fie numite generic "acțiune catolică" Biserica Catolică s-a implicat inevitabil în munca de mobilizare, prin care mă refer la recrutarea de oameni în organizații pentru un anumit scop Dar aceasta înseamnă noi forme de activitate colectivă create de participanții înșiși, iar în modelul regimului antic acest lucru nu și-a avut locul potrivit Treptat, conținutul a început să pătrundă prin formă Pentru a înțelege mai bine unde a dus acest lucru, permiteți-mi acum să vă prezint al doilea tip ideal Acest tip aparține în esență a ceea ce am putea numi epoca mobilizării Ce vreau să spun aici prin "mobilizare"? O fațetă evidentă a sensului acestui termen este că denotă un proces în care oamenii sunt convinși, constrânși, forțați să adopte noi forme de societate, biserică, asociere De regulă, aceasta înseamnă că aceste forme sunt introduse de acțiunile guvernelor, ierarhiilor bisericești și/sau ale altor elite, nu numai în scopul acceptării de noi structuri, ci și în mare măsură în scopul schimbării imaginarului social în mințile oamenilor și simțul lor de legitimitate, precum și sentimentele ceea ce el consideră vital în viața sa și în societate Mobilizarea astfel descrisă avusese deja loc în timpul Reformei engleze sau al Contrareformei franceze din secolul al XVII-lea, iar cruciadele pot fi privite ca un exemplu chiar mai vechi Dar aceste schimbări au avut loc într-un context social mai larg, în cadrul unei împărății sau al unei biserici, care în sine nu sunt privite ca produse ale mobilizării, ci, dimpotrivă, ca fundalul deja existent, neschimbător și neschimbător al oricărei legalități Cu toate acestea, în "epoca mobilizării" acest fond nu mai există Devine din ce în ce mai clar că oricare ar fi structurile politice, sociale, ecleziastice la care aspirăm, ele trebuie mobilizate, întruchipate în existența noastră Mai devreme sau mai târziu acest lucru devine evident chiar și "reacționarilor", ale căror paradigme sunt încă la nivelul vechiului regim Adesea ei sunt forțați să acționeze pe baza acestei înțelegeri înainte ca ei înșiși să o poată recunoaște Dar mai devreme sau mai târziu discursul lor se schimbă, iar acele trăsături ale vechii ordini pe care doresc să le recâștige devin forme de instituit, poate veșnic valabile, așa cum le dorește Dumnezeu sau conform naturii, dar totuși un ideal de realizat Când este pornit bfk secular pe fundalul spectrului politic/ecleziastic, această înțelegere este înfloritoare, abia intrăm în epoca mobilizării Anticul regim a împletit strâns biserica și statul, prezentându-ne ca trăind într-o ordine ierarhică stabilită divin În societățile construite pe acest model, prezența lui Dumnezeu era inevitabilă; puterea însăși era legată de divinul, iar diferitele rugăciuni și cereri către Dumnezeu erau inseparabile de viața publică Acest lucru a luat multe forme în trecutul nostru Între secolele al XVI-lea și al XIX-lea, am trecut de la modelul original care exista în Evul Mediu și într-o serie de culturi non-occidentale la un tip foarte diferit de model Ea este cea care determină ceea ce eu numesc "mobilizare" O formă anterioară de ancien regim a fost asociată cu ceea ce s-ar putea numi "lumea fermecată" Aceasta este o împrumutare evidentă de la Max Weber, care introduce un antonim în lumea sa dezamăgită În lumea fermecată, există un contrast puternic între sacru și profan Prin sacru înțeleg anumite locuri (biserici, temple), anumiți intermediari (preoți), anumite evenimente în timp (sărbători, sărbători), anumite acțiuni (cult), i e ceea ce este divin sau sfânt În schimb, alte locuri, persoane, vremuri, acțiuni sunt considerate profane În lumea fermecată, există o modalitate evidentă prin care Dumnezeu poate fi prezent în societate, în locurile sacrului De asemenea, societatea politică poate fi strâns legată de ele și poate fi considerată ea însăși ca existând la un nivel superior Ernst Kantorovich ne spune că una dintre primele utilizări ale termenului "corp mistic" în istoria europeană se referă la regatul francez Regele însuși ar putea fi una dintre verigile care leagă nivelurile, reprezentate, respectiv, de corpurile muritoare și nemuritoare ale regelui Sau, ca să spunem puțin altfel, în aceste societăți anterioare, regatul a existat nu numai în timpul secular obișnuit, în care puterea trecătorului a fost păstrată, ci și în vremurile superioare Desigur, există diferite tipuri de timpuri superioare - eternitatea platoniciană, unde există un nivel la care ne aflăm complet de cealaltă parte a fluxului de schimbări; veșnicia lui Dumnezeu, așa cum este înțeleasă în tradiția creștină, un fel de timp de adunare împreună; şi diverse vremuri de origine - în sensul lui Mircea Eliade În cursul dezamăgirii, mai ales în societățile protestante, s-a conturat un alt model, legat atât de cosmos, cât și de sistemul statal În ea, conceptul cheie era conceptul de plan, de proiect În ceea ce privește cosmosul, s-a făcut o trecere de la lumea fermecată la cosmos, înțeles după Ernst Kantorowicz, TheKing's TwoBodies (Princeton: Princeton University Press, ) Le-am descris mai pe larg mai sus în capitolul Vârsta mobilizării ci la știința post-newtoniană, care nu ridică absolut nicio întrebare cu privire la semnificațiile superioare pe care le-ar putea exprima universul din jurul nostru Totuși, ca și Newton însuși, există încă un sentiment puternic că universul vestește gloria lui Dumnezeu Acest lucru este evident în designul ei, în frumusețea, ordinea ei, dar și în faptul că ea a fost clar modelată pentru a promova bunăstarea creațiilor lui Dumnezeu, în primul rând noi înșine, cele mai înalte ființe create care încununează creația Prezența lui Dumnezeu nu mai este cuprinsă în sacru, din moment ce această categorie din lumea dezamăgită se pierde Cu toate acestea, prezența la fel de puternică a lui Dumnezeu poate fi gândită prin proiectul său Această prezență a lui Dumnezeu în cosmos este în concordanță cu o altă idee: prezența lui în sistemul statal Există o schimbare similară aici Divinul nu mai există în rege, în care se intersectează diferite niveluri Dar poate fi prezent în măsura în care construim o societate care urmează direct planul lui Dumnezeu Aceasta poate fi completată de ideea unei ordini morale stabilite de Dumnezeu - în forma, de exemplu, în care o găsim în Declarația Americană de Independență: oamenii sunt creați egali, iar Creatorul i-a înzestrat cu anumite elemente inalienabile drepturi Ideea de ordine morală care este exprimată în această Declarație și care de atunci a ajuns să domine lumea noastră este ceea ce am numit ordine morală modernă Acesta din urmă este complet diferit de ordinele care l-au precedat, deoarece provine de la indivizi și nu le privește ca fiind construite a priori într-o ordine ierarhică, în afara căreia ei nu ar fi intermediari pe deplin umani Membrii săi nu sunt mediatori, încorporați în esență în societate, care la rândul ei reflectă cosmosul și se leagă de acesta, ci mai degrabă indivizi excluși din structura generală, care intră în asociere între ei Planul care stă la baza asociației este ca toți cei care își urmăresc propriul scop în viață să acționeze și în beneficiul reciproc al celorlalți Acest lucru necesită o societate reciproc avantajoasă, în care fiecare să respecte drepturile celorlalți și să le ofere diverse tipuri de asistență reciprocă Cel mai influent exponent timpuriu al acestei formule este John Locke, dar conceptul de bază al acestei ordini de serviciu reciproc a ajuns la noi printr-o serie de variații, inclusiv mai radicale, cum ar fi cele ale lui Rousseau și Marx Cu toate acestea, în vremuri mai vechi, când proiectul a fost conceput ca Providență, iar ordinea ca o lege naturală care coincide cu legea lui Dumnezeu, construirea unei societăți care să îndeplinească astfel de cerințe a fost văzută ca împlinirea unui plan divin A trăi într-o astfel de societate înseamnă a trăi într-o societate în care Dumnezeu este prezent, dar deloc în felul inerent lumii fermecate - prin sacrul, ci prin urmarea proiectului divin Dumnezeu este prezent ca planificator al modului în care trăim Pentru a cita o frază binecunoscută, ne vedem ca "un singur popor sub Dumnezeu" Vârsta seculară În această înțelegere a SUA ca caz paradigmatic al acestei noi idei de ordine, urmez ideea extrem de fructuoasă a lui Robert Bellah despre o "religie civilă" americană Desigur, o astfel de înțelegere este acum contestată în mod rezonabil și pe bună dreptate, deoarece unele dintre condițiile acestei religii sunt acum contestate, dar nu există nicio îndoială că Bella a surprins ceva semnificativ despre societatea americană - atât la începutul ei, cât și două secole mai târziu Acea idee fundamentală conform căreia America a avut o chemare să împlinească scopurile lui Dumnezeu, care doar dă sens pasajelor pe care Bella le citează din discursul inaugural al lui Kennedy și cu atât mai mult din al doilea discurs inaugural al lui Lincoln, care poate părea ciudat și periculos pentru mulți necredincioși din America de astăzi, ar trebui să fie înțeles în legătură cu conceptul de mai sus al ordinii persoanelor libere și îndreptățite Este exact ceea ce se spune în Declarația de Independență, care face apel la "legile Naturii și Creatorul ei" Valabilitatea acestor legi, atât pentru deiști, cât și pentru teiști, a fost justificată de participarea lor la Planul Providențial Ceea ce entuziasmul revoluționarilor americani a adăugat la aceasta a fost viziunea asupra istoriei ca teatrul în care acest Plan urma să fie realizat progresiv și asupra propriei lor societăți ca loc în care urma să se realizeze această realizare, ceva pe care Lincoln ar fi urmat să se realizeze mai târziu a devenit numită "ultima cea mai bună speranță de pe pământ" Această înțelegere a noastră ca agenți ai scopurilor divine a fost cea care, în concordanță cu cultura biblică a Americii protestante, a contribuit la analogia cu Israelul antic, care a fost adesea repetată în retorica oficială americană din vremurile anterioare Astăzi există confuzie din cauza faptului că există atât continuitate, cât și non-continuitate Ceea ce continuă neîntrerupt este importanța formei pe care o ia ideea modernă de ordine morală Acesta este ceea ce face semnificativ faptul că americanii încă operează pe aceleași principii ca și fondatorii Ruperea se datorează faptului că ceea ce face ca această ordine să fie corectă, pentru mulți, deși în niciun caz pentru toți, nu mai este Providența lui Dumnezeu; ordinea se bazează numai pe natură, sau pe un anumit concept de civilizație, sau chiar pe principii a priori presupuse incontestabile, adesea inspirate de Kant Așa că unii americani vor să scape de Constituția lui Dumnezeu, în timp ce alții cu rădăcini istorice mai adânci o văd drept violență De aici și modernul Kulturkampf american Dar calea SUA către modernitate și nu numai, deși percepută de mulți americani ca paradigmatică, este de fapt destul de excepțională A se vedea: Robert Bellah, "Civil Religion in America", în Beyond Belief: Essays on Religion in a Post-Traditional World (New York: Harper & Row, ), capitolul "Luptă culturală" (germană) Vârsta mobilizării ter Toate societățile occidentale și-au făcut cale să iasă din forma vechiului regim în epoca mobilizării și să ajungă la situația noastră actuală, pe care o voi descrie mai jos Dar drumul vechii Europe a fost mult mai accidentat și mai conflictual În special, așa cum am subliniat mai sus, acest lucru se aplică societăților catolice, unde vechiul model de prezență a durat mult mai mult Desigur, ea a fost afectată de procesul de dezamăgire și din ce în ce mai mult transformată într-un compromis în care ordinea ierarhică era într-un fel tratată ca inviolabilă, iar regele ca o persoană sacră, dar în care au început să apară elemente de justificare funcțională pătrunde și atunci când, de exemplu, s-a susținut că guvernarea monarhică este esențială pentru ordine Putem considera acest lucru un compromis "baroc" Drumul către ceea ce trăim astăzi pleacă de la aceste două forme de prezență divine în societate și duce la altceva, pe care vreau să-l definesc mai jos Calea de la "baroc" catolic a trecut printr-o răsturnare revoluționară catastrofală Tulburarea "protestantă" a fost mai lină și, prin urmare, mai greu de urmărit în unele privințe David Martin, în multe dintre scrierile sale perspicace , a oferit o descriere interesantă a modului "protestant", mai restrâns "anglofon" Are loc în societăți în care formele dominante ale imaginarului social sunt din ce în ce mai concentrate pe ordinea beneficiului reciproc, iar ordinea "baroc" este privită ca un trecut îndepărtat, ca ceva dezgustător, pe scurt - "papismul" Conform acestei viziuni asupra lumii, în aceste culturi pare din ce în ce mai evident că numai angajamentul religios voluntar poate fi valabil Constrângerea la religie devine din ce în ce mai puțin "legitimă" Prin urmare, înstrăinarea populară de o religie dominată de elită poate lua forma unor noi asociații voluntare, foarte diferite de vechile biserici Prototipul lor este metodiștii wesleyeni, dar cea mai explozivă creștere a unor astfel de biserici libere are loc în SUA la sfârșitul secolului al XVIII-lea, iar acest lucru schimbă fața religiei americane Odată cu metodiștii vine ceva nou, nu o biserică sau o sectă, ci o proto-formă a ceea ce noi numim acum o "denominație" "Biserica" în acest sens trelchevian pretinde că adună în cadrul ei pe toți membrii societății; ca și în cazul Bisericii Catolice, ea își vede chemarea în a fi o biserică pentru toată lumea Unele dintre principalele biserici ale Reformei au avut aceeași dorință și adesea au reușit să atragă comunități întregi în disidența lor, de exemplu, în Germania, Scandinavia și, la început, în Anglia Dar chiar și ceea ce numim, după Troeltsch, "secte", care s-au concentrat pe "mântuiți", cei care meritau cu adevărat să fie ai lor De exemplu: Tongues of Fire (Oxford: Blackwell, ) și, de asemenea: A General Theory of Secularization (Oxford: Blackwell, ) Vârsta seculară membri, într-un anumit sens s-au dovedit a fi biserici eșuate Acestea fie, la fel ca prezbiterianii din Anglia, aspirau să devină o singură biserică națională, fie, ca unii anabaptiști, își pierdeau încrederea în comunitatea generală și, prin urmare, încercau să-și păstreze contactul cu ea la minimum În acest fel ei au încercat să delimiteze limitele zonei în care au definit viața religioasă La începuturile sale, mișcarea metodistă nu s-a străduit pentru biserică, ci doar pentru a fi unul dintre curentele din cadrul Bisericii naționale a Angliei Ei și-ar practica propriul tip de spiritualitate, dar într-o structură mai mare care ar include și alte domenii Statutul pe care și-l doreau era similar în unele privințe cu statutul ordinelor religioase din Biserica Catolică Când sunt forțați să iasă, rămâne ceva din acest sentiment de diferență legitimă, devenind viziunea standard asupra lumii care distinge această denominație care domină teritoriul SUA Denominațiile sunt ca grupurile de afinitate Ei nu se uită la diferențele dintre (cel puțin unele dintre) alte trupe în ceea ce privește make sau break, salvation/la naiba Calea lor este cea mai bună pentru ei, poate chiar ei îl consideră cel mai bun în general, dar asta nu îi depărtează de restul confesiunilor recunoscute Prin urmare, ele există în spațiul altor "biserici" în așa fel încât, într-un alt sens, mai general, totalitatea confesiunilor constituie "o singură biserică" Interdicția de a te închina lui Dumnezeu în biserica pe care o alegeți este interdicția de a face parte dintr-o "biserică" în acest sens mai larg, ceea ce înseamnă că limitele acesteia sunt determinate de limitele alegerii permise Denominația aparține cu siguranță epocii mobilizării Nu este o structură rânduită de Dumnezeu (deși într-un alt sens "biserica" mai largă ar putea fi considerată ca atare), nu este ceva ce ar trebui să creăm - nu doar după capriciul nostru, ci în împlinirea planului lui Dumnezeu În aceasta seamănă cu noua Republică, exprimată providențial în religia sa civică Între unul și celălalt există o afinitate, iar unul l-a întărit pe celălalt Cu alte cuvinte, dimensiunea voluntaristă a Marii Treziri de la mijlocul secolului al XVIII-lea a pregătit în mod clar calea pentru punctul de cotitură revoluționar din ; și, la rândul său, etosul "independenței" autoguvernante în noua Republică a însemnat că a doua Trezire de la începutul secolului al XIX-lea a adus o abundență și mai mare de inițiative confesionale decât înainte Acum este clar că acest tip de grupuri de afinitate create spontan au oferit avantaje unice atunci când migrația, schimbarea socială sau conflictul de clasă făceau cumva vechile biserici mai "capabile" străine sau interzise non-elitelor Desigur, metodismul nu a fost inventat pentru a netezi diviziunile de clasă; Wesley însuși a fost cel mai credincios Vezi: Gordon Wood, The Radicalism of the American Revolution (New York: Vintage, ) Vârsta mobilizării Conservatorii au convingeri ferm despre ordinea socială și chiar au denunțat Revoluția Americană, la care mulți dintre adepții săi transatlantici au participat cu entuziasm Iar mai târziu, principalele sindicate metodiste din Anglia au încercat să supună militanța muncitorilor împotriva exploatatorilor (deși erau gata să mobilizeze ambele părți ale industriei împotriva proprietarilor conservatori) Dar, cu toate acestea, indiferent de ideea inițială a fondatorilor, aceștia aveau o formă pregătită să exprime aspirațiile și intuițiile religioase ale unui anumit grup, fie că era definit de clasă, locație (cum ar fi, de exemplu, orașele miniere din nordul Angliei) ), regiune (de exemplu, Țara Galilor), regiune plus afinitate ideologică (de exemplu, împărțirea dintre metodiștii din nord și sudul și baptiștii din SUA) și chiar rasa (din nou cazul SUA) În timp ce în societățile în care modelul unei singure biserici mari, incluzive, inseparabilă de instituția divină originară, domina imaginația (adică în societățile catolice, dar și în unele societăți luterane și chiar, într-o măsură mai mică, în unele societăți calviniste Scoția]), găsirea unei soluții creative la înstrăinarea non-elitelor în cadrul credinței creștine a fost extrem de dificilă (dar nu imposibilă, așa cum vom vedea din câteva dintre exemplele de mai jos), unde o cultură voluntaristă a mobilizării făcea deja parte din conștiința de sine religioasă, noi inițiative religioase au apărut mai ușor Imaginarul denominațional a făcut posibilă o flexibilitate necunoscută în majoritatea societăților continentale De fapt, au existat multe alte inițiative, dar cel mai impresionant grup a constat din ceea ce se numesc vag forme "evanghelice" de renaștere religioasă care s-au răspândit în Marea Britanie și America de la sfârșitul secolului al XVIII-lea Ele s-au concentrat deosebit de intens în jurul doctrinelor de bază ale Reformei: starea noastră păcătoasă și nevoia de a ne converti, de a ne întoarce la Dumnezeu în credință, care să ne deschidă milei Lui Accentul a fost adesea pus pe această convertire ca un act personal întreprins pentru sine, mai degrabă decât ca o intenție împărtășită de întregul grup; de multe ori acest lucru s-a întâmplat într-un mod dramatic, sub influența unor sentimente puternice și în public A existat aici o perspectivă transformațională puternică, definită în termenii discuției mele anterioare, pe de o parte printr-un sentiment profund, potențial copleșitor, de păcat și imperfecțiune și, pe de altă parte, de un sentiment copleșitor Dar chiar și în aceste condiții, săracii au fost mai puțin afectați de aceste mișcări în Anglia decât muncitorii mai calificați Vezi: Hugh McLeod, Secularization in Western Europe, - (NewYork: St Martin's Press, ), cap ; de asemenea: Religion and the People of Western Europe - (Oxford: Oxford University Press, ), cap ; vezi, de asemenea, David Hempton, Religion and Political Culture in Britain and Ireland (Cambridge: Cambridge University Press, ), p și capitolul Prin aceasta mă refer la discuțiile importante din: Hugh McLeod, Religion and the People of Western Europe, pp - ; John Wolffe, Dumnezeu și Marea Britanie, pp - ; și, de asemenea: David Hempton, Religie and Political Culture, capitolul Vârsta seculară simțind iubirea lui Dumnezeu și puterea ei vindecătoare, într-un cuvânt - "har uimitor" Ca odinioară la Reformă, această înzestrare cu o nouă putere era menită să dea roade într-o viață ordonată Iar ordinea și dezordinea au fost concepute în termeni foarte înțeleși în situația dificilă existentă a păturilor populare de atunci, deseori forțate, pentru a se pune pe picioare, să aprofundeze din ce în ce mai mult în conduita unei economii de piață, în care supraviețuirea depindea adesea de adaptarea la noile condiții, migrații , învățarea de noi meserii - în afara formelor sociale tradiționale Exista pericolul de a se scufunda în forme de comportament inactiv, iresponsabil, indisciplinat și risipitor Și în spatele lor - ispita modurilor tradiționale de recreere și sărbătoare, care ar putea închide oamenii în aceste forme vicioase - în primul rând, într-o tavernă și beție Acesta este motivul pentru care cumpătarea a fost unul dintre scopurile principale ale culturilor evanghelice, care pentru omul modern poate părea o extremă extremă Cu toate acestea, vom fi treji (dacă cuvântul este potrivit) dacă aflăm ce ar putea fi o beție dezastruoasă: de exemplu, în Statele Unite în anii , consumul de alcool pe cap de locuitor era de patru ori mai mare decât în prezent Și alături de beție, de asistență și incitare la ea, erau și alte preferințe: sporturi violente, jocuri de noroc, promiscuitate sexuală Această înțelegere a tulburării a fost în concordanță cu unele dintre formele de recreere masculine durabile în afara familiei Noua înțelegere a ordinii s-a concentrat pe familie și a condus adesea la o viziune asupra bărbaților ca o sursă de potențiale probleme și a femeilor ca victime și gardieni ai acestui spațiu domestic ordonat Calm Brown chiar vorbește aici despre "demonizarea" masculinității și "feminizarea evlaviei" Ordinul cerea ca bărbatul să fie suportul familiei și un bun câștigător; iar acest lucru ia cerut să devină un muncitor educat, disciplinat și energic Sobrietatea, sârguința, disciplina au fost cele mai importante calități Ajungând la ei, o persoană a dobândit demnitatea unei figuri libere, stăpânite pe sine Scopul aici poate fi înțeles în două moduri: pe de o parte, s-a subliniat "responsabilitatea" care a însoțit o viață ordonată, dar odată cu aceasta - activitatea liberă, demnitatea unui cetățean Evanghelismul a fost în esență o forță anti-ierarhică care a împărtășit impulsul pentru democrație Această asociere a mântuirii și sfințeniei cu o anumită ordine morală în viață ne amintește de prima Reformă, a cărei evanghelizare este într-un fel o repetare, în diferite circumstanțe și cu un accent și mai mare pe angajamentul personal De asemenea, putem privi în altă direcție și vedem cum această mișcare continuă în zilele noastre, nu atât pe teritoriul patriei noastre - britanic și nord-american - (deși în al doilea, în A se vedea: Joyce Appleby, InhentingtheRevolution (Cambridge, Mass : Harvard University Press, ), p Callum Brown, The Death of Christian Britain (Londra: Routledge, ) Vârsta mobilizării SUA, este încă foarte puternic), așa cum este acum în America Latină, Africa, Asia Putem vedea o legătură similară între acceptarea mântuirii și punerea în ordine a vieții tale Așa că bărbații din America Latină încep să se concentreze din ce în ce mai mult pe familie, devenind absenți și buni câștigători și meritând un anumit tip de recreere masculină distractivă care le subliniază masculinitatea Desigur, am putea extinde comparația și mai mult pentru a include mișcări necreștine precum Națiunea Islamului din SUA Pentru noi este clar că aceste mișcări au o influență puternică asupra istoriei "laice", permițând și permițând anumitor secțiuni ale populației să funcționeze ca actori productivi, organizați într-un mediu nou, netradițional, fie în secolul al XIX-lea la Manchester sau în secolul al XX-lea în São Paulo, sau în secolul XXI - în Lagos Și acest lucru duce la două considerente În primul rând, o identificare atât de rigidă a credinței cu o anumită moralitate și ordine nu duce în cele din urmă la subminarea credinței, așa cum a fost - am arătat deja - în rândul elitelor din secolele al XVII-lea și al XVIII-lea și așa cum pare să fi fost în Marea Britanie - în XX? Într-adevăr, se pare că credința, care a fost asociată inițial cu propriul nostru sentiment de neputință de a ne pune viețile în ordine fără ajutorul altcuiva, în contrast cu capacitatea harului de a face acest lucru, își va pierde ceva din semnificația și puterea de convingere dacă/ când disciplina necesară va deveni a doua natură și, în loc să ne simțim neputincioși, vom simți că suntem în controlul vieții noastre Dar, oricât de mult am crede că acest lucru este confirmat de istoria lungă a răspândirilor religioase anterioare, ar fi o prostie din partea noastră să prezicem ce se va întâmpla exact cu actualele ascensiuni penticostale din Lumea a treia, nu numai pentru că au propriile lor trăsături care nu au corespondențe în fenomene antecedente, ci și pentru că se produc într-un context social complet diferit, iar experiența noastră trecută privește doar Occidentul A doua considerație ne readuce la discuția (în prima secțiune) despre puterea motivației religioase independente Povestea pe care tocmai o rezumam ar putea fi rezumată în limbaj sociologic spunând că funcția (latentă) a credinței în aceste cazuri a fost aceea de a introduce o structură de natură adaptativă productiv Aceasta ar putea explica de ce credința scade imediat ce această funcție este îndeplinită Și toate acestea ar putea fi boabele pentru moara epifenomenalismului și ar apăra cele două teze pe care le-am menționat mai sus, care se rezumă la opinia că religia în epoca modernității și-a pierdut influența independentă Dar luând în considerare acest caz de evanghelizare penticostală arată cum se poate cădea aici în eroare Dacă "funcție latentă" înseamnă de fapt A se vedea: David Martin, Tongues of Fire and Penticostalism: The World TheirParish (Oxford: Blackwell, ) Sociologii au observat efecte similare care decurg din creșterea convertițiilor (și a revenirilor) la islam în Franța contemporană; vezi: Daniele Hervieu-Leger, Le Pelerin et le Converti (Paris: Flammarion, ), pp - Vârsta seculară cer, nu neapărat rezultatul planificat, atunci afirmația de mai sus este adevărată Dar dacă ne uităm la puterea altor motivații pentru a evalua influența independentă a religiei în epoca modernă, atunci evanghelizarea este departe de a fi un exemplu de religie care progresează în detrimentul altor obiective Să luăm un exemplu viu al acestuia din urmă pentru a scoate contrastul O parte din burghezia superioară din Franța, care erau Voltaireeni la sfârșitul secolului al XVIII-lea, au susținut Biserica după Restaurare și mai mult după S-a spus că mulți dintre ei au fost influențați în principal de considerentele bisericii ca o bună garanție a ordinii Nu mă voi îndrăzni să ghicesc cât de mult din această întorsătură sa bazat pe evlavia autentică și cât de mult - interesul social Fără îndoială, acesta din urmă a fost acolo și să ne servească drept prilej de contrast S-ar părea că în acest caz francez, evlavia autentică nu este deosebit de puternică, dacă nu complet absentă; frica de dezordine a așezat din nou burghezia pe strane și ar putea chiar să insufle sentimentul corectitudinii unei astfel de schimbări Cazul evanghelic arată exact contrariul Putem presupune că înainte de convertirea sa, muncitorul, stând într-o crâșmă și bea din salariu, o parte din ființa lui ar dori să devină un bun câștigător (ceea ce este analog cu dorința burghezului parizian de a avea o clasă muncitoare ascultătoare) ) Dar această dorință în sine nu a dus la o schimbare efectivă, spre deosebire de convertirea religioasă, care s-a manifestat în viața lui ca o motivație incomparabil mai puternică Orice teorie care subordonează convertirea religioasă unui motiv străin ascuns își asumă o grea sarcină a probei Desigur, teoriile profunde ale entităților psihologice probabil ar putea face acest lucru - și unii oameni au crezut că au dezvăluit totul; totuși, teoriile care se referă la o funcție socială latentă sunt încă neconvingătoare în acest caz Am descris deja două modalități prin care credința religioasă s-ar putea restabili în cadrul modelului de mobilizare după ruperea de vechiul regim Prima a presupus prezența lui Dumnezeu la nivelul întregii societăți - ca autor al proiectului pe care această societate își propune să-l realizeze Proiectul lui Dumnezeu, ca să spunem așa, determină identitatea politică a acestei societăți A doua cale este în bisericile "libere" constituite ca instrumente de ajutor reciproc, astfel încât indivizii să fie aduși în contact cu Cuvântul lui Dumnezeu și să se întărească reciproc, ordonându-și viața în conformitate cu direcțiile divine Aceste metode funcționează foarte bine împreună Ambele nu sunt doar organizate pe baza unor principii asemănătoare (mobilizare pentru a îndeplini voia lui Dumnezeu); dar pot fi văzute și ca întărindu-se reciproc Acesta a fost cazul în primele zile ale Statelor Unite Republica asigură libertatea bisericilor; bisericile susțin etosul divin pe care Republica îl cere În spatele prescripției de închinare menționate mai sus în biserica pe care ați ales-o, se află un anumit sens Acest lucru sugerează că fiecare biserică nu este justă Vârsta mobilizării acționează în scopuri proprii, în competiție, chiar în dușmănie cu ceilalți Vor fi inevitabil multe altele Dar ideea este că va exista convergență, sinergie în impactul lor etic Deci împreună alcătuiesc o structură mai mare, un fel de "biserică" - cel puțin acelea dintre ele care se încadrează în niște limite acceptabile În America, în vremurile anterioare, catolicii se aflau în afara acestor limite, așa cum pentru mulți încă Dar pentru alții, granițele s-au extins pentru a include evreii, care împărtășesc un angajament comun față de teismul iudeo-creștin (Și mai recent, s-au extins din nou pentru a include musulmani și alții - mai ales după septembrie ) Denominaționalismul - tocmai pentru că propria ta biserică nu include toți credincioșii în general - se caracterizează printr-un sentiment de apartenență la un tot mai larg și mai puțin structurat care îi include pe toți Și aceasta poate găsi, cel puțin parțial, expresie în stat Adică, membrii confesiunilor care se recunosc reciproc pot forma un singur popor "sub Dumnezeu", cu sentimentul că acţionează conform cerinţelor lui Dumnezeu, formând şi menţinându-şi starea, ca în cazul "religiei civile" americane care ne-am referit mai sus Într-adevăr, în măsura în care proiectul divin include libertatea, libertatea poate fi interpretată ca o cerință a deschiderii către un pluralism de confesiuni Acest sentiment de misiune politică providențială a fost foarte puternic în rândul protestanților americani și rămâne viu până în zilele noastre Ceva similar s-a dezvoltat în Marea Britanie Linda Colley susține că un fel de naționalism britanic s-a dezvoltat în secolul al XVIII-lea, parțial bazat pe un sentiment de apartenență la protestantism, care a transcendet diferențele în confesiunea sa actuală Aceasta a fost construită pe autoidentificarea anterioară a britanicilor cu cauza protestantismului într-o lume în care principalele amenințări la adresa securității naționale veneau de la puternice forțe "papiste" Prin urmare, într-un fel, unitatea confesională caută să separe religia de stat O denominație nu poate fi o biserică națională, iar membrii ei nu pot avea nicio pretenție de a fi o biserică națională Denominaționalismul implică faptul că toate bisericile sunt alegeri egale și se dezvoltă cel mai bine într-un regim de fado, dacă nu de jure, de separare biserică-stat Dar la un alt nivel, integritatea politică poate fi identificată cu o biserică mai mare, incluzivă, care poate fi un element cheie al patriotismului Acest lucru, desigur, ne oferă o situație foarte diferită de "Durkheimianul" care predomină în unele țări catolice, unde sacru social Linda Colley, britanici (New Haven: Yale University Press, ) Vezi, de asemenea, Wolffe, God and Greater Britain\ și David Hempton, Religion and Political Culture in Britain and Ireland (Cambridge: Cambridge University Press, ), capitolele și Vârsta seculară hotărât şi slujit de biserică În primul rând, cu această atitudine protestantă de dezamăgire, fostul sacru nu mai rămâne la fel de inerent anumitor locuri, vremuri, oameni, acțiuni, spre deosebire de profan În al doilea rând, nicio biserică nu poate defini fără ambiguitate și solemn relația dintre societatea politică și Providența divină Desigur, vorbesc aici despre tipul ideal, așa cum s-a realizat în acest sens în întregime în Statele Unite Situația britanică este întunecată de existența continuă a bisericilor naționale, în care Biserica Anglicană continuă să joace un rol oficial-ceremonial, în tipul ei și chiar în caracterul multor rituri, fiind moștenitoarea trecutului său catolic medieval Dar, datorită utilizării sale în masă, ritualul anglican a încetat de mult să fie asociat cu catolicismul Voi numi acest tip de legătură între religie și stat "neo-Durkheimian", în contrast, pe de o parte, cu regimul "paleo-Durkheimian" al societăților catolice "baroc" și, pe de altă parte, cu mai multe forme recente în care dimensiunea spirituală a existenţei este complet eliberată de politică Faza "paleo" corespunde unei situații în care sensul dependenței optice a statului de Dumnezeu și de vremuri anterioare este încă viu, deși slăbit de dezamăgire și spirit instrumental; în timp ce în neosocietăți Dumnezeu este prezent pentru că tocmai acesta este planul său prin care se organizează societatea Aceasta este ceea ce deducem ca o descriere generală identificativă a societății noastre, ca ceea ce s-ar putea numi "identitatea sa politică" Dacă ne uităm la această cale de dezvoltare "anglofonă", vedem că, spre deosebire de "baroc", în care biserica a generat aproape inevitabil opoziție, ea este capabilă să mențină un nivel ridicat de credință și practică religioasă Resentimentele față de puterea elitelor și înstrăinarea de stilul lor spiritual se pot exprima într-un mod diferit de viață creștină și religiozitate Grupurile folclorice își pot găsi propriul stil spiritual pentru viața lor, așa cum au făcut-o "entuziaștii" metodiști din Anglia secolului al XVIII-lea, sau baptiștii din mediul rural din SUA, iar evanghelicii și penticostalii o fac astăzi în America Latină, Africa și Asia Înstrăinarea de nord-est, dominată de episcopalii aristocrați și prezbiteriani, poate lua forma unei evanghelizări zelose în sud și vest În același timp, credința este susținută de o identificare "neo-Durkheimiană" cu statul Multă vreme, pentru mulți englezi, anumite variante ale creștinismului protestant au fost asociate cu anumite standarde morale, care erau adesea rezumate în conceptul de "decență" , și se credea că Anglia era reprezentantul predominant al acestor variante în lume Legătura dintre creștinism și decență a fost remarcată de David Martin în: David Martin, Dilem-mas of Contemporary Religion (Oxford: Blackwell, ), p Vârsta mobilizării arenă Aceasta este ceea ce am numi "sinteză comună" Patriotismul englez pentru mulți a fost construit pe baza acestui set de credințe și norme Mulți protestanți americani, și mai recent unii catolici, au decis că SUA au un fel de misiune providențială: să răspândească democrația liberală în restul umanității În această formă neo-Durkheimiană, apartenența religioasă este esențială pentru identitatea politică Dar dimensiunea religioasă figurează și în ceea ce s-ar putea numi identitate "civilizațională", în sensul oamenilor de ordine fundamentală care le permite, oricât de imperfect, să trăiască bine și (de obicei) mai bine decât cei din afară, fie ei "barbari" sau "sălbatici" " , sau (în limbajul modern mai politicos) oameni "mai puțin evoluați" Într-adevăr, aproape întotdeauna ne referim la ordinea stabilită în "civilizația" noastră în același mod în care oamenii s-au referit întotdeauna la simțul lor fundamental al ordinii Avem un sentiment de securitate asociat cu credința că există cu adevărat ordine în lumea noastră, precum și un sentiment al avantajului și al bunătății noastre, care provine din credința că participăm la această ordine și o menținem Și asta înseamnă că ne putem simți nesiguri atunci când această ordine este perturbată din exterior, așa cum a fost cazul la World Trade Center, și, de asemenea, ceea ce ne dezechilibrează și mai mult, dacă simțim că ordinea noastră este subminată din interior sau că noi înșine, poate să-l trădăm Aici este o amenințare nu numai la adresa securității noastre - aici o amenințare la adresa sentimentului nostru de integritate și integritate Dacă vedem că toate acestea sunt puse sub semnul întrebării, atunci suntem cuprinsi de o anxietate profundă, un sentiment de amenințare la adresa capacității noastre de a acționa De aceea, pe vremuri, vedem cum oamenii în astfel de momente de amenințare încep să caute un țap ispășitor, "dușmanul din interior" Când siguranța și integritatea lor sunt amenințate, ei răspund transferând inteligent vina pe țapii ispășitori În Evul Mediu latin, acest rol de neinvidiat a revenit evreilor și "vrăjitoarelor" Este alarmant că în epoca noastră "iluminată" suntem încă tentați să recurgem la astfel de mecanisme Totuși, acesta nu ar fi primul paradox din istorie dacă ar fi invocată doctrina universalismului pașnic pentru a declanșa mecanismul violenței împotriva țapilor ispășitori În ceea ce privește patriotismul britanic și mai târziu american, bazat în primul rând pe simțul împlinirii planului lui Dumnezeu, aș dori să remarc că această identitate națională s-a bazat pe atribuirea unei poziții speciale în realizarea unei anumite superiorități civilizaționale Această superioritate poate fi înțeleasă în cele din urmă ca superioritate În ansamblu, problema violenței în modernitate merită cercetări suplimentare și mai detaliate, mai ales având în vedere munca de pionierat a lui René Girard pe această temă [Cm Rusă pe cărțile sale "I See Satan Falling Like Lightning" și "Things Hidden from the Creation of the World", publicate de BBI ] Vârsta seculară "Creștinismul" peste religiile "infidel", cu Marea Britanie și America în fruntea creștinismului Acest sentiment de superioritate, inițial de natură religioasă, poate (și este) supus "secularizării", întrucât sentimentul de superioritate națională este separat de Providență și atribuit rasei - fie Iluminismului, fie chiar unei combinații a ambelor Dar momentul acestei identificări a unui simț al ordinii sugerează, parcă, o altă "nișă" în care Dumnezeu ar putea fi prezent în viața noastră, sau cel puțin în imaginarul nostru social, nu doar ca autor al proiectului care ne determină identitatea politică, dar și proiectul care determină ordinea civilizațională Totuși, de ce să distingem aceste două puncte, dacă în paradigma SUA ele se însoțesc atât de clar? Pentru că nu corespund întotdeauna unul altuia în acest fel, dar sunt și capabili să acționeze independent unul de celălalt Pentru mare parte din apologetica creștină de la Revoluția Franceză, este de o importanță absolută faptul că credința creștină este esențială pentru menținerea ordinii civilizate, fie că este definită în termenii ordinii morale moderne, fie în termenii vechei complementarități ierarhice Aceasta este tema principală a gândirii antirevoluţionare, aşa cum reiese, să zicem, din condeiul lui Joseph de Maistre Dar ceva asemănător poate fi auzit astăzi, într-un context destul de neo-Durkheimian, de la unii dintre religioșii de dreapta din Statele Unite Ideea acestei doctrine este că ordinea noastră este instabilă dacă nu se bazează pe o recunoaștere explicită a faptului că urmăm planul lui Dumnezeu Același lucru este valabil și pentru credința implicită Dar imaginarul social poate percepe ordinea noastră ca fiind stabilă dacă urmăm planul lui Dumnezeu sau, dimpotrivă, ca fiind amenințată dacă ne abatem de la ea Acest sentiment al prezenței sau absenței amenințătoare a lui Dumnezeu în lumea noastră ca cel care planifică și asigură ordinea civilizată se poate manifesta chiar și acolo unde nu este legat de percepția națiunii noastre ca având un avantaj în execuția planului lui Dumnezeu Într-un fel, acest sentiment poate fi separat de identitatea noastră politică Poate că această viziune reflectă propria mea identitate națională, dar mi se pare că revendicarea acestei poziții înainte este mai probabilă (cel puțin pe termen lung) în rândul forțelor dominante Este mai greu să crezi că ești în fruntea istoriei omenirii dacă ești norvegian sau belgian (sau canadian) Dar chiar și reprezentanții acestor națiuni mai mici îl pot simți pe Dumnezeu ca pe baza ordinii lor civilizaționale Acest lucru poate funcționa și în alte moduri Dumnezeu poate fi esențial pentru identitatea noastră politică, astfel încât să nu fie asociată cu niciun avantaj mai larg Astfel, în cursul istoriei moderne, alegerea confesională a devenit împletită cu un sentiment de identitate al anumitor grupuri etnice, naționale, de clasă sau regionale Vârsta mobilizării Aici putem recunoaște aplicarea unui model care este central pentru ceea ce s-ar putea numi "epoca mobilizării" Imaginarul social modern al locuitorilor orașului contrastează cu diverse forme premoderne, deoarece acestea reflectă un fel de înțelegere "încorporată" a vieții umane În regatul vechiului regim, am fost definiți din timpuri imemoriale ca supuși ai regelui, sau mai bine zis, ca slujitori ai Domnului, care dă putere ducilor și regilor, sau ca cetățeni ai unui oraș dat, sau membri ai unui capitol de catedrală dat, sub autoritatea unui anumit episcop, care este înrudit și cu papa și cu regele etc Relația noastră cu întregul este mediată Pe de altă parte, imaginarul modern al cetățenilor ne vede pe toți ca elemente care alcătuiesc o anumită unitate politică, a cărei toți suntem tratați în mod egal, ca membri egali Această unitate ar trebui (sau ar trebui, atunci când a apărut) să fie construită Indiferent cât de multe ideologii moderne precum naționalismul ne convin că am fost întotdeauna, din timpuri imemoriale, membri ai poporului X (deși strămoșii noștri nu și-au dat seama pe deplin de acest lucru și chiar au fost forțați să vorbească limba Y), și oricât de puternic acest lucru ne-a atras spre crearea propriului nostru stat, țara X, dar acest stat trebuia (trebuia) să fie creat Oamenii trebuiau (trebuiau) să se asigure că sunt într-adevăr oameni X și nu Y (de exemplu, că sunt ucraineni, nu polonezi) Pentru această înțelegere de sine, două caracteristici interdependente sunt importante Primul este că a realiza cine suntem cu adevărat (să zicem, oamenii X) necesită mobilizare (obligatorie) Ar fi trebuit să ne unim acțiunile pentru a ne construi propriul stat: răzvrătiți împotriva poporului Y, apel la Liga Națiunilor sau altceva Și a doua este că această mobilizare este inseparabilă de (re)definirea identității: ar trebui să ne definim clar ca oameni X, și nu ca o mulțime de oameni care suntem sau am putea fi (polonezi, sau catolici uniați, sau doar rezidenți) a unui anumit sat, sau doar țărani etc ) Aceste noi comunități - state civile sau alte produse ale mobilizării - sunt ordonate în jurul unor poli comuni de identitate, să le numim "identități politice" Desigur, aceasta nu trebuie să fie o națiune definită lingvistic (deși acest lucru a fost adesea cazul în Occident) Poate fi o confesiune religioasă, poate fi anumite principii de guvernare (Franța revoluționară și SUA), pot fi legături istorice etc Acest lucru ne permite să privim cazul SUA ca un exemplu de fenomen care este larg răspândit în lumea modernă - în epoca mobilizării - Identitățile politice pot fi, de asemenea, împletite cu autodeterminări religios-confesionale chiar și acolo unde referirea la un proiect divin, așa cum vedem în cazul Statelor Unite, este absentă sau secundară Din nou, Marea Britanie și SUA sunt națiuni puternice și independente, dar popoarele marginalizate sau oprimate au adesea o identificare confesională Foarte semnificativ în Vârsta seculară în acest sens, identitățile poloneze și irlandeze catolice Un alt exemplu este canadianul francez Legătura dintre grup și confesiune aici nu aparține tipului vechiului regim pe care l-am văzut în Franța contrarevoluționară, deși aceeași Biserică Catolică a fost implicată în evenimentele de acolo Tronul și altarul nu pot fi aliați, deoarece tronul este străin de altar nu numai atunci când este luteran, anglican sau ortodox, ci chiar și acolo unde este catolic (Viena) Resentimentele împotriva elitelor ajunge la limită, în măsura în care acestea pierd puterea și privilegiile Dar un sentiment de dominație și opresiune națională, un sentiment de demnitate în suferință și luptă sunt profund împletite cu credința și angajamentul religios - față de asemenea excese retorice precum descrierea Poloniei în imaginea "Hristosului răstignit între națiuni" Rezultatul este ceea ce eu numesc efectul "neo-Durkheimian", când sentimentele de apartenență la un grup și confesiunea se amestecă, iar problemele morale ale istoriei unui grup dat tind să fie codificate în categorii religioase (Limba concurentă pentru un popor asuprit a fost întotdeauna limba Revoluției Franceze Aceasta s-a manifestat în felul său în fiecare dintre națiunile minore menționate: irlandezii în SUA, în rebeliunea Papineau din , în legiunea Dąbrowski ; dar, în orice caz, codificarea catolică a prevalat mai târziu ) Noțiunea mea de "neo-Durkheimian" poate fi extinsă chiar și pentru a include fundamentul identității politice pe o poziție filozofică antireligioasă, așa cum am văzut în identitatea franceză "republicană" În acest sens, s-a purtat un lung "război franco-francez" (la guerre franco-francaise) între două identități neo-Durkheim Prin urmare, ele contrastează cu alte tipuri de identități politice, cele bazate, de exemplu, pe o unitate națională lingvistico-istoric asumată sau pe o anumită ordine constituțională Acest ultim caz (francez) arată că mobilizarea identitară neo-Durkheimiană depășește cu mult națiunile consacrate și națiunile ambițioase precum Polonia sau Irlanda Există și cazuri de mobilizare confesională care vizează influența politică chiar și acolo unde este pur defensivă și nu există nicio speranță de a crea o naționalitate independentă, așa cum a fost cazul catolicilor din Germania în timpul Kulturkampf-ului și în timpul pilarizării olandeze* Acest fenomen - mobilizarea politică a identităţii determinată religios - în lumea noastră este evident extrem de comun în prezent şi, mă tem, în viitor Vreau să revin la asta mai târziu Și acum vreau să subliniez asta Traducerea "verzuiling" olandeză este o diviziune verticală stabilă a societății în care instituțiile politice, inclusiv sindicatele și partidele, sunt determinate de apartenența religioasă sau lingvistică, ceea ce încalcă semnificativ diviziunile orizontale de clasă Vârsta mobilizării acolo unde se stabilește această influență, declinul potențial al credinței și al practicii aferente încetinește sau nu are loc Din această cauză, neînțelegerile pot apărea cu ușurință în climatul sociologic actual cu poziția sa destul de "laică" Din nou, ca și în cazul evanghelizării descrise mai sus, putem fi tentați să spunem despre aceste situații, ca și despre națiunile anglofone de mai sus, că religia are o "funcție de integrare" sau, în limba lui Bruce, o funcție de "protecție culturală" Este ușor de strecurat în teza că credința religioasă este aici variabila dependentă, iar funcția sa integratoare este factorul explicativ Cred că ar fi mai corect să spunem că o limbă religioasă este o limbă în care oamenii consideră că este important să-și codifice experiențele morale și politice puternice asociate fie cu opresiunea, fie cu o structură statală prosperă, bazată pe anumite principii morale Ideea de a menționa diverse tipuri de situații dificile în țăranii sau muncitorii polonezi sau irlandezi, pe de o parte, și în omologii lor spanioli sau francezi, pe de altă parte, este că cei dintâi au oferit motive și au rezistat slab codificarea în limba catolică, în timp ce viața în Modul "baroc" generează o experiență care îl descurajează puternic Referirea la Irlanda și Polonia ne readuce la eforturile Bisericii Catolice de a restabili fundația pierdută în timpul și după Revoluție Am putea spune despre ei că au fost un triumf al mobilizării - într-un anumit sens malgre elle* Dar, înainte de a dezvolta acest punct, poate fi necesar să adun diversele fațete ale distincției mele între formele de guvernământ antic și formele de guvernare "paleodurkheimiene", pe de o parte, și epoca mobilizării cu "neo-ul său" forme durkheimiene pe de altă parte Ele, repet, sunt tipuri ideale, aparent niciodată pe deplin realizate, deși monarhia franceză prerevoluționară și republica americană de la începutul secolului al XIX-lea pot fi considerate paradigme ale fiecăruia dintre cele două tipuri Diferențele dintre primul tip (AR) și al doilea (M) pot fi plasate în următoarea listă de contraste: (i) Formele AR se bazează pe o idee pre-modernă de ordine care se întoarce la cosmos și/sau la un concept superior de timp; în timp ce M corespunde ideii moderne de ordine ca mod de coexistență a egalilor, bazat pe principiile beneficiului reciproc * Contrar ei (fr ) Vârsta seculară (ii) Formele AR există înaintea ființelor umane reale cărora le aparțin și le determină statutul și rolul, ele sunt deja acolo "din timpuri imemoriale"; în timp ce M propune modelul pe care suntem chemați să-l realizăm, acțiunea umană întruchipează acel proiect în timp secular Aceasta este legătura esențială dintre M și ceea ce eu numesc "mobilizare"; în loc să li se ordone să rămână în locurile de odinioară (sau, după o pauză revoluționară nereușită, să se întoarcă la ele), oamenii sunt încurajați, forțați sau organizați să participe la o nouă structură, ei trebuie recrutați în crearea de noi structuri (iii) Formele AR sunt "organice" în sensul că societatea este înțeleasă ca fiind formată din "ordine" (nobilime, cler, burghezie, țărani) și instituții (adunări ale clerului, parlamente, moșii), precum și comunități mai mici (parohii, comune, provincii), astfel încât se poate aparține întregului numai prin apartenența la una dintre aceste componente; în timp ce societățile M au "acces direct", individul este direct cetățean, fără referire la aceste diferite clasificări, care sunt create și modificate la discreția cuiva (iv) Lumea formelor AR este, de regulă, o lume fermecată; în timp ce deplasarea spre M implică din ce în ce mai multă dezamăgire Aceste tipuri ideale (AR și "mobilizare") au ajutat la clarificarea tranzițiilor pe care le-am descris Modul în care le aplic aici se aplică cel mai fundamental căilor parcurse în Franța și în țările anglo-saxone către modernitate și secularitate Într-un sens mai restrâns, am subliniat anumite etape cheie în acele perioade din istoria acestor societăți în care nemulțumirea față de bisericile naționale, de lungă durată, a făcut inevitabilă dezvoltarea de noi forme În mod clar, poveștile pe care le spun au limitări; un exemplu în acest sens este tipul ideal "neo-Durkheim", pe care îl folosesc din când în când Ele nu sunt suficiente pentru a înțelege toate traiectoriile naționale și nici pentru a înțelege toate etapele din interiorul lor Există, de exemplu, unitatea societăților luterane, în Germania și Scandinavia, care împiedică bisericile naționale, înființate, să răspândească disidența în unele cazuri până în zilele noastre Există și altele - societăți latine (Italia, Spania), unde dezvoltarea este oarecum similară, dar deloc identică cu cazul francez Se poate spune că tipul ideal de AR a avut aplicație în toată Europa, dacă te uiți mai departe în trecut Sunt motive culturale care fac destul de de înțeles faptul că monarhiile engleză și franceză au avut idei similare despre sacralitatea inerentă puterii regale, despre cele "două trupuri" ale regelui, chiar și despre capacitatea sa de a vindeca scrofula prin atingere Și ambele societăți de astăzi se înțeleg în întregime în termeni de epoca mobilizării Dar căile lor de la punctul medieval inițial până în prezent au fost foarte diferite Desigur, în engleză Vârsta mobilizării În acest caz, monarhia de tip ancien regim din secolul al XVIII-lea și-a pierdut multe dintre trăsăturile sacre ale prototipului său medieval Un studiu cu adevărat holistic al tuturor acestor căi diferite care au avut loc în creștinismul latin necesită o extindere masivă a aparatului nostru teoretic Din păcate, acest lucru este în afara domeniului meu de aplicare (și cu siguranță dincolo de capacitatea mea - cel puțin pentru moment) Cu toate acestea, tranzițiile pe care le descriu sunt destul de suficiente pentru scopurile limitate pe care le urmăresc aici Din punct de vedere negativ, ei trebuie să infirme teoria dominantă până atunci a secularizării într-o linie, care înțelegea plecarea de la credință ca o funcție stabilă a anumitor tendințe modernizatoare, precum diferențierea de clasă a societății sau migrația de la rural la oraș Contrastul dintre cazurile franceze și cele anglo-americane ar trebui să fie suficient pentru a obiecta împotriva acestui punct de vedere, deoarece evoluții similare au condus într-un caz la o îndepărtare de creștinism, iar în celălalt la dezvoltarea unor noi forme puternice de evlavie și viață bisericească Într-adevăr, este clar că mobilitatea în sine nu indică nicio direcție După cum a spus sociologul francez Gabriel le Bras, când un țăran francez a ajuns la Gare Montparnasse la sfârșitul secolului al XIX-lea, era deja pierdut în fața bisericii Totuși, migrația unor astfel de țărani în America de Nord a dus adesea la răspândirea unor noi forme puternice de practică Într-o notă pozitivă, scopul meu este să propun, în locul presupusei influențe uniforme și uniliniare a modernității asupra credinței și practicii religioase, un model diferit în care aceste schimbări deseori destabilizază formele mai vechi, dar ceea ce urmează este foarte dependent de alternativele care sunt disponibile disponibilă sau poate fi găsită de o anumită populație în funcție de situația acesteia În unele cazuri, sunt noi forme religioase Imaginea vieții religioase moderne sub "secularizare" se caracterizează prin destabilizare și recompunere, proces care poate fi repetat de multe ori O dovadă complet convingătoare în acest sens ar necesita un studiu mai complet, ceea ce, după cum am recunoscut deja, este imposibil pentru mine aici Dar cred că rezultatele comparațiilor făcute mai sus sunt destul de convingătoare, iar adăugarea altor traiectorii diferite nu ar putea decât să confirme teza mea principală Permiteți-mi să mai fac o precizare Deoarece am de-a face cu tipuri ideale, se poate întâmpla evident, chiar și acolo unde sunt bine aplicabile, ca multe dintre formele pe care ni s-a dat să le observăm în ultimele trei secole să contrazică definițiile noastre într-un fel sau altul Scopul acestora O privire de ansamblu foarte bună asupra acestor diferite căi este oferită de David Martin în: David Martin, Op Secularization: Towards a Revised General Theory (Aldershot: Ashgate, ) Nu Vârsta seculară definiții, mai întâi pentru a identifica mișcarea de lungă durată, la tendance lourde, care ne duce de la AR la M, dar apoi să îndrăznim să recunoaștem diferitele tipuri de matrice sociale în care s-a menținut sentimentul de apartenență la biserica creștină și să vezi modelele destul de diferite de apartenenta care s-au mentinut in fiecare dintre ele Dar este clar că ar fi prea ușor să vorbim despre Marea Britanie înainte de secolul al XX-lea ca necalificat "neo-Durkheimian", având în vedere că atunci a existat în mod clar o înclinație semnificativă spre respectul pentru ierarhie și reverența față de constituționalitatea antică, care a persistat până foarte recent vremuri (dacă nu încă în viață) până astăzi?), și că existau parohii ale Bisericii Angliei în care comunitățile impregnate de religiozitate populară erau încă în viață nu cu mult timp în urmă Simetric cu aceasta, este prea ușor să vorbim despre Franța secolului al XIX-lea ca o continuare a formelor AR, pentru că acest lucru este doar parțial adevărat, iar între timp a apărut o nouă cultură urbană și se dezvoltau noi instituții care aparțineau epocii de mobilizare Scopul definițiilor noastre nu este de a plasa societăți întregi și/sau felii întregi de timp într-una sau alta nișă potrivită, ci de a arăta cum influența formelor AR și M în fiecare caz a dat o nouă formă și înclinație unei mișcări care pe nivelul cel mai general a fost comun tuturor: purificarea/eliberarea formelor AR în favoarea formelor M, cu subminarea ulterioară chiar și a acestora din urmă în a doua jumătate a secolului XX Aici ajung la susținerea mea că reacția catolică a secolului al XIX-lea a fost triumful mobilizării în ciuda ei Dacă luăm în primul rând Franța, atunci, desigur, încercarea inițială acolo a fost de a reorganiza biserica pentru a proteja ierarhia - nu doar clericala, ci și laică Trauma perioadei revoluționare a readus biserica la unirea tronului și altarului, sfidând sugestiile mai perspicace ale unor oameni precum Ozanam și Lammenais Dar, mai întâi, a avut loc o restructurare, care a necesitat în cele din urmă implicarea laicilor, precum și a călugărilor și călugărițelor Și în al doilea rând, caracteristicile bisericii din secolul al XIX-lea, care se potriveau cel mai bine scopului Restaurației, erau vulnerabile la evoluțiile inerente acestui secol: vorbim de orașe, industrie, comunicații, mobilitate În al treilea rând, însăși încercarea de a apăra aceste trăsături a presupus organizarea, recrutarea, pe scurt, mobilizarea, care ea însăși a subminat aceste forme Punând cap la cap al doilea și al treilea punct, trăsăturile despre care vorbesc aici au fost cele mai evidente în parohiile rurale din Franța secolului al XIX-lea Spre deosebire, de exemplu, de mobilitatea aproape nesfârșită a Bisericii Metodiste Americane, parohia era locul principal al vieții catolice pentru populația rurală (a se vedea punctul (iii)) Tendință brută (fr ) - Vârsta mobilizării Viața religioasă a acestei parohii a combinat liturgia și practica catolică cu religia populară, așa cum am descris mai sus, aceasta din urmă funcționând mai ales în lumea fermecată (vezi punctul (iv)) În plus, fiecare parohie avea propria sa compoziție din aceste două elemente: de exemplu, proprii sfinți speciali, pelerinaje, culte ale sfinților patroni, sfinților patroni etc (punctul (iii) din nou) Potrivit lui Bugri: II convient de marquer combien "naturellement" cette "religion populaire" s'insăre, s'integre, dans la vie religieuse paroissiale, requiert meme avec insistance l'office et Ies be^dictions des pretres La pregnance du surnaturel, l'union intime d'un culte, d'une date, d'un terroir, tels sont Ies characters communs ă cet ensemble complexe de pratiques cultuelles, qui ne sont pas ă ce titre si éloignées de la pratique paroissiale des sacramente De cet ensemble de rites se dégage l image d'une religion du terroir, fondement des tepiaeuse religieuse de la ceuillepeie rurale tout au long du siecle (De remarcat cât de "firesc" această "religie populară" intră și se integrează în viața religioasă a parohiei și chiar cere insistent rugăciunile și binecuvântările preoților Saturarea cu supranaturalul, unirea strânsă a cultului cu timpul și locul plecării sale - acestea sunt trăsăturile comune acestui set complex de practici rituale care în sine nu sunt atât de îndepărtate de sărbătorile sacramentale parohiale Din acest set de rituri reiese imaginea religiei solului ca fundament religios al mentalitatea creștinismului rural timp de un secol ) Această religie a "solului" (du terroir) trăia în fiecare sat ca o normă colectivă Aceasta nu a reflectat doar sfârşitul diferitelor forme individuale şi niveluri de religiozitate ale locuitorilor Dimpotrivă, ritualurile colective erau importante pentru toată lumea, deoarece de ele depindeau bunăstarea generală, o recoltă reușită, sănătatea șeptelului, protecția împotriva holerei (paragraful (i) de mai sus) Și, într-adevăr, se credea că acest set de practici a fost păstrat depuis des temps immemoriaux (din timpuri imemoriale) Dar dincolo de toate acestea, până și nivelul și tipul evlaviei liturgice era prescris pentru toată lumea Preoții care doreau să ridice acest nivel s-au confruntat cu o barieră normativă pe care enoriașii lor o numeau le respect humain În percepția noastră neo-kantiană, sensul acestei expresii este distorsionat Nu înseamnă ceea ce fiecare dintre noi este obligat să facă în mod conștiincios de dragul respectului față de semenii noștri Mai degrabă, definește ce trebuie să facă fiecare individ pentru a câștiga și a păstra respectul colegilor săi din episcopie Spre deosebire de Kant, aceasta este legea conformității, nu a autonomiei În multe parohii, de exemplu, norma era înțeleasă ca împărtășire o dată pe an, de obicei de Paște Era esențial, ceea ce am numi astăzi "plata datoriilor"; dar du-te Boutry, Pretres et Paroisses, p Ibid , p Respect pentru o persoană (fr ) Vârsta seculară în continuare acest lucru nu a fost încurajat Când mișcarea pentru împărtășirea frecventă s-a răspândit în biserică la mijlocul secolului, preoții care au încercat să o pună în aplicare au fost împotriva normelor respectului uman Enoriașii nu au reacționat adesea, crezând că aceasta nu este o chestiune de decizie individuală și au simțit că este greșit să rupă cu practica obișnuită Singura modalitate de a introduce o schimbare importantă, așa cum făcea uneori un preot carismatic (de exemplu, curatul de Ars), a fost să schimbi mai întâi conștiința colectivă După cum a spus un observator despre curatul din Ars: "Le respect humain etait renverse On avait honte de ne pas faire le bien et de ne pas pratiquer sa religion" ("Cererea conformității a început să lucreze în direcția opusă Le era rușine să nu facă bine și să nu-și practice religia") A existat aici o matrice socială foarte importantă - bazată pe tipul AR - care unia oamenii prin apartenența la Biserica Catolică Dar diferitele evoluții ale acestui secol amenințau să-l distrugă; viața religioasă și politică a Franței urbane și de elită se baza pe principii complet diferite Oamenii erau împărțiți, părerile lor diferă, formau partide și luptau între ei Cele două tipuri de mediu nu puteau rămâne izolate Elitele urbane și-au introdus principiile, aristocrații rurali și-au schimbat opiniile; industria s-a dezvoltat în unele orașe mici; oamenii au călătorit În cele din urmă, satul a fost deschis nu numai din cauza căilor ferate, ci și din cauza guvernelor anticlericale ale Republicii a III-a, care au recrutat tineri în armată și au trimis profesori în sate pentru a-i înțărca pe oameni de la biserică În cele din urmă, republicanii au avut succes Au fracturat comunitățile rurale și au câștigat majorități la alegerile cheie din Dar Bugri, în urma lui Agulhon, a subliniat că aceasta nu înseamnă doar o regresie la aceeași formă de religie care a existat înainte de Mai degrabă, înseamnă o trecere de la acea formă comună puternică pe care Bougri și Agullon o numesc mentalit (mentalitate) la o nouă înțelegere a religiei ca ceva despre care ar trebui să avem cu toții o părere "La paroisse [eclatee] n'est plus que le cadre collectif de devotions individuelles" ("Parohia [fragmentată] este deja doar un cadru colectiv pentru forme individuale de religiozitate") Forma ancien régime a fost înlocuită cu o formă care aparține epocii mobilizării Ibid , pp , - Sarah Williams întreprinde ceva asemănător la începutul secolului în Southwark, așa este codul de practică aplicat prin consimțământ comun, denumit în acele părți "opinie publică"; vezi: Credinţa religioasă pp - De asemenea, a adunat parohia schismatică a foștilor janseniști, care au refuzat individual să se reconvertească la credința generală catolică Toți au fost de acord că, conform cererii "le respect humain", "il ne faut pas quitter la religion de nos peres" [nu trebuie să părăsească religia părinților noștri] Vezi: Boutry, Pretres et Paroisses, p Ibid , p Trecerea de la mentalit la opiop este doar o fațetă a restructurării comunităților non-elitiste în secolul al XIX-lea pe principiile unei culturi elitiste Obelkevich (Religie and Rural Society, pp - ) notează ceva similar în South Lindsey Auto-guvernat (în zgomot și zgomot) ego- Vârsta mobilizării Privind în urmă, înțelegem că, într-un fel sau altul, trebuia să se întâmple Dar patosul acestui pasaj este că clerul însuși a contribuit la toate acestea, parțial prin încercările lor de a schimba și reforma acele elemente de religiozitate populară pe care nu le-au aprobat Desigur, în aceasta a urmat pur și simplu practica veche de secole a Reformelor Predecesorii lor din secolul al XVII-lea au procedat la fel, mai ales dacă erau jansenişti Este chiar posibil ca clerul din secolul al XIX-lea să fi fost mult mai precaut Reprezentanții săi au înțeles în ce măsură un exces de zel religios ar putea speria mase întregi ale populației departe de catolicism și au simțit în interior ce ar putea însemna acest lucru în perioada Revoluției Erau mult mai toleranți față de religia populară decât predecesorii lor; dar, cu toate acestea, nu au putut să nu intervină Iar una dintre cele mai importante ținte ale clerului a fost creștinismul festiv al turmei lor Nu doar că multe sărbători se învârte în jurul a ceva dubios - de exemplu, pelerinaje la locuri de vindecare, unde ritul părea să aibă puține în comun cu creștinismul ortodox și nu numai că statul, folosind influența concordatului napoleonian , a vrut să reducă numărul de sărbători în numele creșterii productivității (urmând aici calea care fusese deja deschisă cu secole mai devreme în țările protestante) Adesea, clerul era îngrijorat de însăși cultura sărbătorii, în care un ritual sacru era amestecat cu o masă de lucruri cele mai pământești - mâncare, băutură, dansuri, care adesea duceau la consecințe indecente pentru moralitatea sexuală a tinereții, precum și ca populatie adulta Preoții au vrut să purifice sărbătorile, să-și salveze sensul religios propriu de la sărbătorile comunale foarte nestăpânite, să modereze pe cât posibil această neînfrânare Aici ne confruntăm cu vectorul îndelungat al unui proces secular de reformă, manifestat, de exemplu, atât pe partea catolică, cât și pe cea protestantă în lupta împotriva "exceselor" carnavalului, despre care am vorbit în capitolul , ca precum și în încercările de combatere a furiei și a beției la târgurile și festivalurile de țară consacrate din Lincolnshire din secolul al XIX-lea, descrise de Obelkiewicz În al doilea rând, însăși încercarea clerului de a-și reface turma și de a-și ridica nivelul comportamentului și moralității a însemnat că aceștia au apăsat constant, comunitatea rurală literală, în care oamenii nu căutau singurătatea, ci contopirea cu mulțimea, a lăsat treptat locul unei societăți ai cărei membri se străduiau pentru autodisciplină Boutry vorbește despre atitudinile "attitudes de reserve, de mefiance, de refus meme" ale clerului în fața diverselor practici ale religiozității populare (vezi Pretres et Paroisses, p ) : McLeod, Religion and the People of Europa de Vest, pp - ) citează declarația amară a unui alt curat francez făcută în : "Nici o singură persoană nu își îndeplinește îndatoririle de Paște, dar - un fapt curios: toți participă la procesiuni" Creștinismul festiv {fr ) Obelkevich, Religie and Rural Society, pp - Vârsta seculară condamnat, a cerut ca vreo cârciumă sau sală de dans să fie închisă, iar banii să fie cheltuiți pentru un templu nou Inevitabil, au apărut conflicte între preoți și comunități La început, aceste rebeliuni au fost destul de independente de orice justificare filozofică Dar prin ei ar putea apărea o nouă viziune asupra lumii, negând autoritatea clericală și ridicând independența morală a laicilor După cum a scris Maurice Aguillon despre asta: Pour que l'influence de la libre pensee poate jouer ă plein, il fallait que celle de l'Eglise fut prealablement ebranlee par des raisons internes au premier rang de ces conditions, la nais-sance de conflits entre peuple et clerge (Influența gândirii libere nu și-ar fi putut avea efectul deplin dacă, din motive interne, influența bisericii nu ar fi fost deja subminată Una dintre cele mai importante dintre aceste circumstanțe a fost apariția conflictelor între oameni și clerul ) Și, desigur, de îndată ce a apărut dezbinarea, biserica nu se putea apăra decât mobilizându-și susținătorii Prin urmare, reacția ei la criză în sine a intensificat ruptura și a contribuit la dezintegrarea în continuare a fostei armonii parohiale Religia nu mai este mentalitatea comunității, ci poziția privată a unuia sau acela adept Patosul acestei acțiuni "autoînfrângere" arată retrospectiv că Biserica Catolică a fost angajată într-o misiune imposibilă Dar acest lucru are mai mult sens decât doar controversa din secolul al XIX-lea dintre Pius al IX-lea și biserica ultramontană Oricum, acest lucru scoate la iveală contradicțiile din întreg proiectul de reformă Forța parohiei rurale a fost ritualul ei colectiv și conceptul indestructibil și universal valabil de respect uman Totuși, întregul impuls al mișcării reformiste din Evul Mediu prin Reformă și Contrareformă, prin Reînnoirea Evanghelică și Biserica post-Restaurare, a avut drept scop insuflarea creștinilor a unei atitudini de puternic devotament personal și evlavios față de Dumnezeu și credinţă Dar, la urma urmei, o credință personală puternică și un consens comunitar atotputernic nu pot coexista Dacă scopul este de a încuraja creștinii din viața lor strict evlavioasă să vină mai des la Sacrament, atunci aceasta, în cele din urmă, trebuie să însemne că ei rupă puterea de înfrânare a respectului uman Teoretic, oricare dintre aceste conflicte ar putea fi rezolvate printr-o schimbare corespunzătoare a consensului local; dar se dovedește că așa, de regulă, este imposibil: nu în fiecare parohie există o astfel de persoană ca Jean Viannet (Viappeu), și chiar și el a avut nevoie de decenii pentru a schimba locuitorii din Ars Maurice Agulhon, La Republique au village (Paris: Le Seuil, ), p Din: Maurice Agulhon, Republica în sat: Oamenii Vardei de la revoluția franceză la a doua republică, trad Janet Lloyd (Cambridge: Cambridge University Press; și Paris: Editions de la Maison des Sciences de l'Homme, ), p Ibid , p , de asemenea pp - și - Vârsta mobilizării Cu excepția cazului în care cineva ar dori să construiască un sistem totalitar, schimbând astfel însăși esența inițiativei Biserica ultramontană nu a luat întotdeauna în considerare greutatea acestei consecințe și a simțit uneori o ispită totalitară; dar a fost și o victimă a acestei tentații în percepția celorlalți și s-a vindecat de iluziile ei în acest sens Totuși, ea înțelegea inconsecvența scopului și era îngrijorată de biserică, încătușată de o autoritate ierarhică puternică și, totuși, plină de credincioși sinceri Desigur, există oameni a căror religiozitate este sporită de sentimentul că trăiesc sub acest gen de autoritate, dar masele care reacționează altfel tind să se conformeze orbește, fie părăsesc biserica, fie duc o viață semilegală Aspectul ireversibil al Conciliului Vatican II este că a dezvăluit această contradicție Dar, dacă ne întoarcem la Franța secolului al XIX-lea, trebuie să admitem că reînființarea parohiei și a religiei asociate acesteia după Revoluție este un fapt remarcabil în felul său El arată cât de adânc a fost înrădăcinat acest mod de viață comunală în obiceiurile oamenilor, odată ce a reușit să revină pe drumul cel bun după întreruperea anilor Acest lucru este cu atât mai remarcabil cu cât Departamentul Ain, care a explorat Bugri, l-a reprezentat puternic pe împărat și, la începutul Restaurației, a dat dovadă de răzvrătire Victoria republicană din anii ar putea fi văzută ca o întoarcere la decorul inițial Dar este clar că ceva important și ireversibil s-a întâmplat pentru a doua oară: subversia formelor AR și mișcarea către epoca mobilizării Asta nu înseamnă că toate astfel de parohii unite au fost deschise la acea vreme Au fost regiuni în care republicanii au fost opus rezistență agresivă Mai târziu ne vom uita la parohia bretonă Limerzel, unde această întrerupere sau dezintegrare a vieții parohiale a avut loc doar în timpul revoluției culturale care a urmat celui de-al Doilea Război Mondial Cu toate acestea, pe măsură ce formele AR au fost subminate și pe măsură ce republicanii înșiși s-au mobilizat, Biserica Catolică din Franța nu a avut de ales Bugri are probabil dreptate; punctul cheie de cotitură ar fi putut fi , când a fost introdus votul universal masculin, care nu a putut fi abrogat (și pentru o lungă perioadă de timp nu sa extins; femeile nu au avut voie să voteze până în - și parțial a fost o ceartă între Republică și biserică motivul acestei întârzieri) Catolicii nu puteau sta deoparte de mobilizarea politică Gama de nevoi organizaționale corespunzătoare era în continuă extindere: căutarea de fonduri, înființarea și deschiderea de școli, spitale, universități; constituirea unor organisme apostolice laice care să asigure prezența bisericii acolo unde altfel ar fi absentă - în rândul studenților, profesioniștilor, muncitorilor; aceste trupuri au servit și unui alt scop - de a proteja credincioșii cât mai departe de Ibid , r Vârsta seculară influențe externe, (cum se credea) ostile în natură: liberalism, socialism, protestantism Acest al doilea obiectiv a necesitat și crearea unui număr de organizații precum cluburi sportive catolice și alte grupuri recreative Nu în ultimul rând, au fost înființate partide politice catolice Desigur, în Biserica Catolică au existat întotdeauna organizații ale laicilor: frății, bresle etc Dar situației care s-a dezvoltat în secolele al XIX-lea și al XX-lea a fost caracteristic că aceștia au funcționat în societăți cu un imaginar social din ce în ce mai modern în care asociațiile de voluntariat independente și partidele politice au jucat un rol din ce în ce mai mare A devenit imposibil să ignorăm acest context În cele din urmă, acest lucru a dus la respingeri determinate contextual ale alianței cu tronurile - mai ales acolo unde acestea din urmă nu au lăsat de ales și au atacat ei înșiși biserica, ca în Germania sub Bismarck; și, mai târziu, la respingerea ezitantă și localizată a alianței cu angajatorii, care a deschis calea apariției democrației creștine, mai ales în Belgia Aceasta a arătat că înstrăinarea clasei muncitoare nu a fost nicidecum o consecință inevitabilă a industrializării Totuși, nevoia de acțiune într-o epocă a mobilizării a însemnat inevitabil și o slăbire a controlului clerical Sindicatele și partidele politice trebuiau să li se acorde libertatea de a se aștepta să fie eficiente Ironia acestui moment se reflectă într-un incident care a avut loc în timpul atacului Kulturkampf - Bismarck asupra Bisericii Catolice din Germania Acest lucru a creat un puternic sentiment de unitate și solidaritate între catolicii germani, făcând într-un fel ceea ce ar fi trebuit să facă biserica însăși În timp ce arhiepiscopul de Köln era dus la închisoare, mase de credincioși au umplut străzile și au îngenuncheat în timp ce trecea Cu toate acestea, această puternică demonstrație politică de loialitate față de autoritățile bisericești avea inevitabil o altă latură Rezistența politică susținută nu putea fi realizată decât de un partid politic și, în consecință, a devenit din ce în ce mai important ca acesta să fie condus de laici Au existat, în sfârșit, analogii semnificative între evanghelism și catolicismul post-revoluționar reconstituit (cu toate diferențele dintre ele) În primul rând, trebuie menționate forme noi sau reînnoite de spiritualitate, cu un puternic atracție emoțională: apelul la un Dumnezeu iubitor, pe de o parte, și forme de evlavie precum cultul Inimii Sfinte și mișcări inspirate de viață și exemplu de Tereza de Lisieux pe de altă parte; ar fi o greșeală să ne concentrăm atenția (la care probabil ne invită sensibilitatea noastră sociologică) asupra trăsăturilor "funcționale" ale acestor religioase Vezi: Cari Strikwerda, "A Resurgent Religion", în McLeod, ed , Religia europeană, capitolul Pentru alte perspective interesante asupra catolicismului în Belgia, vezi: Vincent Viaene, Belgia și Sfântul Scaun față de Grigore al XVI-lea către Pius IX - : Renașterea catolică, societatea și politica în Europa secolului al XIX-lea (Leuven/Bruxelles/Roma, ), pp - Vârsta mobilizării forme, pe faptul că le oferă oamenilor aptitudinile și disciplina necesare pentru a acționa în condiții în schimbare Fiecare poate participa la o anumită liturghie și poate împărtăși un anumit etos comun Cu toate acestea, unii oameni vor simți nevoia unei forme speciale, mai energice, mai concentrate și/sau disciplinate de închinare/rugăciune/meditație/inițiere Poate că se confruntă cu o criză sau trec printr-o perioadă dificilă din viața lor și trebuie să-și concentreze eforturile spirituale pentru a persevera Poate că simt că viața lor este superficială sau neconcentrată sau în dezordine, atunci trebuie să găsească o cauză în jurul căreia să se concentreze Sau poate că trebuie doar să găsească o cale de ieșire, să exprime sentimente puternice de recunoștință, să exprime recunoașterea lui Dumnezeu pentru darurile sale și bucuria pentru ele Aceste forme de spiritualitate (atât catolică, cât și protestantă) au fost combinate cu încercări de a insufla un nou etos și disciplină necesare pentru a funcționa într-o economie și societate schimbată În parohiile irlandeze, preoții au lansat și ei o luptă împotriva beției, în timp ce nonconformiștii au cerut abstinență Pe ambele părți, încercările de a crea organele necesare supraviețuirii economice, cum ar fi comunitățile, alianțele de încredere, au fost adesea asociate cu bisericile Aceste două direcții în epoca mobilizării sunt combinate cu diverse forme de religiozitate; acestea nu sunt doar forme etice/disciplinare la care participă toată lumea (sau aproape toată lumea), ci și o serie de tipuri speciale de evlavie, slujbe, tipuri de rugăciune și așa mai departe - pentru cei care simt din când în când nevoia unor formă specială de consacrare lui Dumnezeu Aceste formulare sunt create individual, deși sunt adesea implementate în grupuri și pot varia la infinit, permițând în același timp crearea de noi forme În protestantism, aceasta este exprimată în principal ca o renaștere religioasă În catolicism, vedem novene, retrageri, forme speciale de evlavie religioasă, precum consacrarile la Sfânta Inimă, pelerinaje, treptele oratoriului Sf Iosif; forme de slujire pentru preoţi, parohii etc Un inovator remarcabil în această formă de evlavie a fost Sf Tereza de Lisieux Aceste forme speciale erau adesea împărțite în funcție de gen: Inima Sacra era pentru femei, în timp ce bărbații fie trebuiau să fie complet excluși din această latură a vieții, fie să se angajeze într-un fel de activitate "activă", de exemplu, pentru a promova sindicatele catolice Un lucru iese în evidență în catolicism, care, la prima vedere, pare să nu aibă analog în țările protestante Noua formare a unei mișcări de masă în jurul catolicismului ultramontan nu numai că a suprimat sau exclus Boutry vorbește și despre campaniile ciobanilor împotriva "Ies abus" [abuzuri], în special împotriva dansului, cabaretului și a muncii duminica; vezi: Pretres et Paroisses, p Vârsta seculară vechiul creștinism de sărbătoare atât de important pentru "religia solului" a comunității parohiale Și-a recreat propriile versiuni Deja la nivel parohial, preoții au încercat nu atât să suprime sărbătorile populare și pelerinajele populare, cât să le controleze, să le reorienteze și să le reînnoiască, așa cum am descris mai sus S-au răspândit eforturile de a muta accentul de la localizarea tradițională la centre regionale de pelerinaj din ce în ce mai importante După cum spune Ralph Gibson: "Clerul a încercat să reorienteze înrădăcinarea locală inerentă religiei populare în direcția unui universalism mai mare" În cursul secolului al XIX-lea, în Franța s-au format importante centre populare, legate de aparițiile Fecioarei Maria care au avut loc acolo, de exemplu, La Salette, Lourdes și Paray le Monial Până la sfârșitul secolului, sute de mii de oameni vizitau anual Lourdes - mai ales prin grupuri organizate și de obicei cu trenul La un anumit nivel, acesta a fost un triumf al mobilizării Se pare că până la urmă clerul a reușit să încerce să înlocuiască cultele locale, păzite gelos de comunitatea parohială, translocală, binecuvântată de ierarhie Dar această formă de mobilizare catolică, ca toate celelalte, era ambiguă De fapt, aparițiile Fecioarei Maria au loc local, ea se înfățișează țăranilor, păstorilor Ierarhia este la început precaută; în orice caz, trebuie să pună la încercare fenomene noi Toate centrele majore translocale ale pelerinajelor mariane din ultimele două secole, de la Guadelupa la Medjugorje, au apărut ca noi tendințe în religia populară și s-au răspândit pentru că atrag masele de credincioși obișnuiți Clerul este capabil uneori să distrugă o astfel de mișcare, dar nu este capabil să o creeze Conceptul de "festiv" pe care îl folosesc aici ar trebui înțeles într-un sens larg Include sărbători și pelerinaje În primul rând, implică un număr mare de oameni care se adună în afara rutinei zilnice a lucrurilor, fie că este "în afara" de natură geografică, ca în cazul unui pelerinaj, sau cuprinse în ritualul unei sărbători care întrerupe rutina zilnică a lucruri Un alt exemplu de acest fel poate fi recunoscut ca carnavale antice, care sunt încă vii într-o formă sau alta, de exemplu, în Brazilia Dar, în al doilea rând, se crede că această adunare de oameni împreună promovează contactul lor cu sacrul, sau cel puțin cu o putere superioară Acest lucru poate fi exprimat sub formă de vindecări, ca, de exemplu, la Lourdes Dar chiar și acolo unde acest lucru nu există, există încă un sentiment de contact cu ceva profund sau înalt De aceea, nu va fi o întindere dacă includeți carnavalul în acest ka Ralph Gibson, A Social History of French Catholicism (Londra: Routledge, ), p Vezi Thomas Kselman, Miracles and Prophecies in Nineteenth Century France (New Brunswick, NJ : Rutgers University Press, ), capitolul pentru o discuție interesantă Vârsta mobilizării categorie Pentru a extinde raționamentul lui Turner, pe care l-am schițat în capitolul , această lume, fiind "întoarsă pe cap", ne reconecta la dimensiunea "comunală" a societății noastre, unde - dincolo de diviziunile ierarhice ale ordinii stabilite - suntem împreună ca egali fiinţe umane Am început să vorbesc despre asta pentru că cred că festivitatea - în acest sens - este o formă importantă de continuare a vieții religioase și cvasi-religioase tocmai în timpul nostru Ar trebui să facă parte din orice descriere a locului spiritualului în societatea noastră La începutul conversației despre festivitate, am spus că aceste forme catolice din secolul al XIX-lea par să nu fi avut analog în protestantism Cu toate acestea, dacă priviți mai profund, acest lucru poate fi pus sub semnul întrebării Colecția revivalist oferă analogii evidente Și pe măsură ce ne gândim la creșterea explozivă a penticostalismului în ultimul secol, răspândindu-se acum în multe părți ale lumii, avem din ce în ce mai multe motive să înțelegem festivitatea ca o dimensiune cheie a vieții religioase moderne Voi reveni asupra acestui lucru în capitolul următor Dar pe măsură ce continuăm să discutăm analogiile dintre mobilizările catolice și protestante, putem observa că, de ambele părți, spiritualitatea și modurile de autodisciplină au fost adesea, la rândul lor, legate, deși foarte diferit, de identitatea politică În Marea Britanie și în SUA această coeziune a fost înțeleasă pozitiv, ca o legătură puternică cu simțul ordinii civilizate Creștinii evanghelici credeau că întăresc ethos-ul necesar pentru ca o societate să se ridice la nivelul celei mai înalte chemări și idealuri Acest lucru le-a dat convingerea și simțul misiunii de a cere ca întreaga societate să se ridice la unele dintre standardele lor, cum ar fi abstinența sau respectarea Sabatului Deși aceste obiective au fost întâmpinate cu rezistență și a existat un sentiment că puritanii îi înjunghiau pe toată lumea cu limitările lor inacceptabile, a existat suficientă coerență între nonconformism și identitățile politice din Marea Britanie și America pentru creștinii evanghelici (chiar dacă ei s-au opus inițial Catolicismul și autoritarismul) au considerat aceste națiuni ca fiind în mod inerent în concordanță cu valorile lor de bază Reuivalismul este o mișcare pentru o renaștere religioasă în protestantism Sentimentul de superioritate civilizațională a servit și ca suport pentru imperialism și i-a dat acestuia o conștiință curată de a "purta povara omului alb" Acest sentiment de a-și asuma în mod legitim povara guvernării popoarelor "înapoiate" și-a schimbat ulterior baza; au început să o justifice cu principii rasiale, precum și cu principiul "iluminării" culturale a europenilor Unde steagurile Angliei se desfășurau larg Toate greșelile tiranului respingând, Dumnezeu, lumea o lume mai bună Pentru scurta locuință pământească a omului Acolo unde steagul Angliei este desfășurat pe scară largă, Respingând toți tiranii, Vârsta seculară Un alt tip de atitudine foarte diferit, de data aceasta negativă, este evident în rândul minorităților precum polonezii și irlandezii menționate mai sus Și aici religia este asociată cu identitatea politică, dar în opoziție cu autoritățile consacrate și cu un vis din ce în ce mai prețuit al unui stat independent Un al treilea tip de atitudine se vede în rândul minorităților catolice, sau cel puțin în bisericile asuprite din Europa (de exemplu, în Franța); rezistența este organizată fie în speranța de a defini identitatea politică a unui popor în opoziție cu un rival (Franța), fie pentru a asigura un statut acceptabil pentru o minoritate (ca în Germania) O altă variantă a acesteia o găsim în "țările joase", atât în Belgia, cât și în Olanda, unde are loc "pilarizarea" Într-un fel, toate familiile spirituale se comportă ca niște minorități, pretinzând un loc recunoscut pentru ele însele Multe aranjamente continentale au condus adesea la formarea de partide politice determinate de alegerea spirituală: partide catolice, uneori protestante sau, alternativ, liberale (adică, anti-confesionale) Și în toate aceste biserici catolice asuprite și apărătoare exista un sentiment puternic că oferă singura fortăreață posibilă a unei ordini civilizate Biserica din Franța a susținut adesea afirmația (susținută de multe dintre clasele proprietare) că catolicismul a fost singura apărare împotriva tulburărilor distructive ale Revoluției, care amenința constant să revină Dar ideea nu era doar ca biserica să convingă poporul să-și recunoască autoritatea, ci și că fără munca constantă și răbdătoare a clerului desemnat în aceste scopuri, fundamentul însuși al moralității, al vieții sociale și de familie s-ar prăbuși Așa cum a spus odată despre acest curat din Ars: "Laissez une paroisse vingt ans sans pretre, on y adorera des betes" [Dacă părăsiți parohia timp de douăzeci de ani fără preot, vor începe să se închine animalelor] Aceasta era o formă strict clericală de doctrină, dar existau și analogii cu opiniile susținute de peste Canal de către creștinii evanghelici și, într-adevăr, de mulți alții, că morala ca atare nu putea Dumnezeu a creat o lume mai bună Pentru o scurtă ședere umană pe pământ Acest lucru a fost exprimat mai prozaic de către secretarul colonial al guvernului Disraeli în , vorbind despre datoria britanică de a oferi "cofragilor noștri supuși un sistem în care cei de jos să fie liberi de opresiune și nedreptate în condiții de egalitate cu cu atat mai mare; unde lumina religiei și moralității poate pătrunde în cele mai întunecate colțuri locuite" Iar rolul creștinilor evanghelici în răspândirea unei bune stăpâniri britanice - în India și Africa (Livingston, Gordon) - era cunoscut fraților lor de acasă și foarte apreciat de ei Vezi: Wolffe, God and Greater Britain, pp , - ; de asemenea McLeod, Secularization in Western Europe, pp , - ; și, de asemenea: Hempton, Religion and Politicul Culture in Great Britain and Ireland, capitolul Boutry, Pretres et Paroisses, p ; vezi si: p , unde vorbește despre "mission morale, sociale, et pour tout dire civilisatrice de l'figlise dans le monde" ["misiunea morală, socială și, în general, civilizațională a Bisericii"], pe care ea și-a însușit-o Hilaire, Une Chretiente, Volumul , p , face același punct Vârsta mobilizării supraviețuiesc mult timp dispariția religiei Se credea pe scară largă în rândul oamenilor care frecventau în mod regulat la biserică (așa cum a spus Geoffrey Cox) că "societatea fără moralitate s-ar prăbuși, moralitatea este imposibilă fără religie și religia ar dispărea fără biserici" Ducele de Devonshire, adresându-se binefăcătorilor Fundației bisericii din Londra de Sud, a spus: Vă puteți imagina pentru o clipă ce ar fi Anglia astăzi fără aceste biserici și tot ceea ce înseamnă ele? Desigur, nu ar fi sigur să mergi pe străzi Nu ar mai exista respect, decență, tot ceea ce s-ar strădui să creeze o civilizație modernă Vă puteți închipui că ar trebui să plătim pentru poliția noastră, pentru clinicile noastre de psihiatrie și azilele penale Costurile ar fi crescut de o sută de ori dacă nu ar fi munca pe care a făcut-o și încă o face biserica Poate că ducele în acest discurs se referea în principal la opera filantropică a bisericii, dar în general se referea la problema mai fundamentală a fundamentelor morale ale ordinii civilizate Pentru majoritatea creștinilor din această epocă, întrebarea nu era ceea ce am spus mai sus despre religie: ar trebui să ne reducem obiectivele la o realizare pur umană sau ar trebui să deschidem o perspectivă transcendentală către ceva mai mare Pentru viziunea dominantă asupra lumii, prima alegere nu a existat Dacă cineva nu depășește anumite limite - către Dumnezeu și mântuirea prin Isus Hristos, atunci condițiile chiar și celei mai fundamentale realizări umane vor duce la căderea în imoralitate și dezordine În unele cercuri, acest punct de vedere este apărat și astăzi, iar în urmă cu o sută de ani era standardul călăuzitor printre creștinii credincioși Dacă iei tipul meu ideal de mobilizare și încerci să identifici perioada în care a devenit din ce în ce mai dominantă, atunci poți defini epoca mobilizării de la aproximativ până în anii (poate mai precis până în anii ) Privind peste această perioadă, se poate observa că formele religioase aparținând vechiului regim sunt peste tot în declin și că aproape peste tot se dezvoltă forme noi pentru a se potrivi epocii Unii dintre ei au recrutat și mobilizat oameni în număr impresionant, depășind formele ancien râgime (de exemplu, Biserica Irlandeză, care a trecut printr-un proces de reformă după foamete*) Într-adevăr, unii savanți vorbesc despre o "a doua vârstă confesională" (prima a fost, desigur, în secolul al XVI-lea) , deoarece bisericile au reușit să organizeze viața multora dintre adepții lor și, prin urmare, sunt din ce în ce mai mult Jeffrey Cox, The English Churches in a Secular Society (New York: Oxford University Press, ), p ; Citat Ducele de Devonshire, pp - Marea foamete din Irlanda - A se vedea: Olaf Blaschke, "Europe between and : ASsecond Confessional Age", Paper for the Mainstream Narratives Conference, aprilie Vârsta seculară a devenit centrul loialității, aproape de sentimentele naționaliste Fără îndoială, în afara lumii anglo-saxone, această organizație a luat adesea forma unui ghetou, care trebuia să asigure că oamenii pot studia, juca fotbal, se pot relaxa și așa mai departe exclusiv cu colegii credincioşi Biserica Catolică a fost principalul arhitect al unor astfel de ghetouri, creându-le chiar și în lumea anglo-saxonă; dar, să zicem, în Țările de Jos protestanții au acționat într-un mod similar De fapt, s-ar putea chiar argumenta că "epoca confesională" se extinde dincolo de bisericile creștine Se pot observa unele analogii cu social-democrații și mai târziu cu partidele comuniste, cu grupurile lor de femei și tineri, cluburi sportive, instituții culturale etc Motivele lor nu erau diferite de cele care se aflau în inima "ghetourilor" catolice: să pătrundă mai adânc în viețile aderenților lor, să-i conecteze mai strâns între ei și să minimizeze contactele cu oamenii din afară Așadar, formele influente de religiozitate din acest secol au țesut împreună patru componente: spiritualitatea, disciplina, identitatea politică și imaginea unei ordini civilizate În ultimele două secole, aceste patru elemente au fost prezente în religia elitelor, dar acum au devenit un fenomen de masă S-au întărit reciproc și au făcut un întreg Dar aceste biserici rigid organizate, adesea suspicioase față de cei din afară, biserici cu cartele lor puritane, cu diferitele lor referiri la identitatea politică și cu pretențiile lor de a stabili o ordine civilizată, erau bine pregătite pentru declinul rapid din epoca ulterioară, care a început să fie apar la mijlocul secolului al XX-lea La acest subiect mă îndrept A se vedea: Peter Raedts, "The Church as Nation State: A New Lookat Ultramontanist Catholicism ( - )," Conferința despre "Mainstream Narratives", aprilie A se vedea: Olaf Blaschke, "Europa între și "; Vezi, de asemenea, Hugh McLeod, Secularization in Western Europe, pp - , - Există și unele analogii cu viața socială bogată organizată în jurul școlilor duminicale din Anglia; vezi: David Hempton, Religion and Political Culture in Britain and Ireland, pp - Epoca autenticității Să o numim "Epoca autenticității" Ceva pare să se fi întâmplat în a doua jumătate a secolului al XX-lea, și poate chiar mai devreme, care a schimbat profund condițiile de credință în societățile noastre Ca mulți alții, cred că în ultimele decenii civilizația noastră atlantă a suferit o revoluție culturală Poate anii a devenit un punct de cotitură, cel puțin simbolic Pe de o parte, aceasta este o revoluție individualistă, care poate suna ciudat, deoarece întreaga noastră epocă a modernității se baza deja pe un anumit individualism Cu toate acestea, individualismul, fără a părăsi tendințele sale anterioare, s-a mutat pe o nouă axă Alături de tipurile morale/spirituale și instrumentale ale individualismului, avem acum un tip "expresiv" larg răspândit al acestuia Cu siguranță nu este complet nou Expressivismul a fost o invenție a perioadei romantice de la sfârșitul secolului al XVIII-lea De-a lungul secolului al XIX-lea, elitele intelectuale și artistice au căutat un mod autentic de a se exprima Ceea ce este nou aici este că acest tip de autodeterminare pare să fi devenit un fenomen de masă Toată lumea simte că ceva s-a schimbat Adesea, acest lucru este trăit ca o pierdere, o pauză Majoritatea americanilor cred că comunitățile, familiile, legăturile de cartier, chiar și guvernele se prăbușesc; ei simt că oamenii sunt mai puțin dispuși să participe, să contribuie; și să aveți mai puțină încredere unul în celălalt Oamenii de știință nu sunt A se vedea: Robert Wuthnow, Loose Connections (Cambridge, Mass : Harvard University Press, ), pp - ; de asemenea: Alan Wolfe, OneNation, AfterAll (New York: Viking, ), capitolul ; Gertrude Himmelfarb, O națiune, două culturi (New York: Knopf, ), pp și urm ; Robert Putnam, Bowling Alone (New York: Simon & Schuster, ) Vârsta seculară neapărat de acord cu această evaluare , dar o astfel de percepție a societății moderne este un fapt important în sine Fără îndoială, percepții similare sunt comune în alte societăți occidentale Motivele acestor schimbări sunt multe: abundența și extinderea continuă a stilurilor de viață ale consumatorilor; mobilitatea socială și geografică; externalizarea și reducerea personalului în corporații, noua structură familială, în special - creșterea familiilor cu două venituri, ceea ce duce la suprasolicitare și epuizare de la muncă; expansiune suburbană, cu oameni care trăiesc, lucrează și cumpără adesea în trei cartiere diferite; răspândirea televiziunii etc Dar oricare ar fi lista acestor factori acceleratori, aici sunt interesat de acele înțelegeri ale vieții, activității și bunătății umane care atât încurajează această nouă (cel puțin se pare) individualizare, cât și ne insuflă anxietate morală despre asta Această schimbare este adesea înțeleasă, mai ales de cei care sunt cel mai tulburați de ea, ca o explozie de egoism pur sau o întoarcere către hedonism Cu alte cuvinte, două lucruri care au fost identificate în mod clar ca defecte în etica tradițională a serviciului față de societate și autodisciplina sunt alese drept motoarele schimbării descrise Dar cred că aici lipsește un punct important Egoismul și căutarea obișnuită a plăcerii (indiferent ce înseamnă exact aceste două lucruri) pot juca un rol mai mare sau mai mic în motivarea unor oameni diferiți, dar o schimbare amplă a interpretărilor generale ale binelui necesită o nouă înțelegere a binelui Dacă funcționează în acest caz particular ca o raționalizare sau ca un ideal animator este imaterial; idealul în sine devine un factor cheie contributiv Așadar, una dintre cele mai evidente manifestări ale individualizării discutate aici a fost revoluția consumului Odată cu prosperitatea postbelică și cu proliferarea a ceea ce obișnuia să fie considerat lux, a apărut o nouă focalizare asupra spațiului privat, precum și a mijloacelor de a-l umple, care a început să rupă legăturile clasei muncitoare cândva unite, sau comunități țărănești, sau chiar familii extinse Vechile moduri de a ne ajuta reciproc au devenit un lucru din trecut, parțial, poate, din cauza scăderii nevoii extreme Din ce in ce mai multi oameni Putnam (Putnam, BowlingAlope) consideră că declinul "capitalului social" este real, în timp ce acest lucru este contestat de Wuthnow (Loose Connections), care consideră că vechile forme degradante sunt înlocuite de noi tipuri de conexiuni mai laxe Vezi și: Wolfe, Ope Nation, pp - ; John A Hali și Charles Lindholm, Is America Breaking Apari? (Princeton: Princeton University Press, ), pp - În timp ce criticii ar putea avea dreptate în privința asociațiilor în general, Putnam pare să obțină ceva important în domeniul participării politice Noile lobby-uri și organizații concentrate pe o problemă funcționează foarte diferit de vechile asociații membre Vezi: Putnam, BowlingAtone, secțiunea III; Wuthnow, Loose Connections, capitolul Cp : Richard Hoggart, Utilizările alfabetizării (Londra: Chatto & Windus, ) Cp : Yves Lambert, Dieu Change en Bretagne (Paris: Cerf, ) Epoca autenticității au început să se concentreze asupra propriilor vieți și asupra vieții familiilor lor atomizatoare Au început să se mute în noi orașe sau suburbii, trăind din ce în ce mai mult pe cont propriu, construindu-și o viață în jurul unei game din ce în ce mai mari de noi bunuri și servicii oferite, de la mașini de spălat la vacanțe și vacanțe gata făcute și stiluri de viață din ce în ce mai libere care prevedea "Căutarea fericirii" a căpătat un sens nou, mai imediat, cu o gamă tot mai mare de mijloace disponibile Și în acest spațiu nou, individualizat, consumatorul a fost încurajat să-și exprime din ce în ce mai mult pasiunile, furnizându-și spațiul în funcție de nevoile și proprietățile lor, pe care în epocile anterioare doar cei bogați și le puteau permite Un aspect important al acestei noi culturi de consum a fost crearea unei piețe distincte pentru tineri, cu o multitudine de bunuri noi, de la îmbrăcăminte la înregistrări muzicale, vizând grupa de vârstă adolescentă până la adulți Activitatea de publicitate desfășurată pentru vânzarea acestor bunuri, în simbioză cu cultura tineretului în curs de dezvoltare, a contribuit la crearea unei noi înțelegeri a tinereții ca etapă de viață între copilărie și maturitate, legată de responsabilitate Desigur, acest lucru nu ar fi putut fi fără precedent Multe societăți anterioare au celebrat o astfel de etapă a ciclului de viață cu grupările și ritualurile sale deosebite, iar tinerii din clasele superioare s-au bucurat de zilele lor studențești formând (uneori) asociații studențești De altfel, până la sfârșitul secolului al XIX-lea, odată cu extinderea vieții urbane și consolidarea culturilor naționale, tinerii din clasele superioare și mijlocii au început să se realizeze ca realitate socială Devine chiar un ghid politic sau o bază de mobilizare, după cum se vede din Jugendbewegung* german și, mai târziu, din chemarea fascistă la tineret (giovinezzd) în cunoscutul marș Dar această lepădare de sine a tinereții a fost o ruptură cu cultura clasei muncitoare din secolul al XIX-lea și începutul secolului XX, în care nevoile vieții păreau să împiedice o astfel de pauză între copilărie și începutul câștigurilor serioase Noua cultură a tineretului este definită - atât prin modul în care publicitatea este orientată către ea, cât și, în mare măsură, autonom - ca expresivistă Stilurile vestimentare consacrate, alegerea muzicii dau expresie personalității, proprietăților alegătorului într-un spațiu larg de modă, unde alegerea uneia poate fi corelată cu mii, dacă nu milioane, de altele Vreau să vorbesc despre acest spațiu de modă puțin mai târziu, dar dacă trecem de la aceste fapte externe ale consumerismului postbelic la autointerpretările care au urmat, vedem o răspândire uniformă a ceea ce am numit cultura "autenticității" Mă refer la acea interpretare a vieții care * Mișcarea Tineretului (germană) Vezi: The Malaise of Modemity (Toronto: Anansi, ) Vârsta seculară apare in a doua jumatate a secolului al XVIII-lea odata cu expresivismul romantic si conform caruia fiecare/fiecare dintre noi are propriul sau mod de a se realiza ca persoana, si este important sa gasim aceasta cale si sa o opunem conformismului, urmand tiparele care ne sunt impuse din exterior de societate, generațiile anterioare, autoritățile religioase sau politice Aceasta a fost poziția multor intelectuali și artiști în secolul al XIX-lea și începutul secolului al XX-lea Se poate urmări în această perioadă în rândul unora dintre elitele culturale o întărire, chiar o radicalizare a acestui ethos, un sentiment crescând al dreptului, chiar al datoriei, de a rezista codurilor și standardelor "burgheze" sau stabilite, de a vorbi deschis în apărarea artei și modul de viață pe care s-au simțit inspirați să îl creeze și să îl trăiască Definirea etosului cuiva de către cercul Bloomsbury din Anglia de la începutul secolului al XX-lea a fost o piatră de hotar importantă pe parcurs, iar sentimentul schimbării epocale este reflectat în celebra frază a lui Virginia Woolf: "În decembrie , natura umană s-a schimbat" Un moment parțial similar este declarația deschisă a homosexualității lui André Gide în anii , un pas în care dorința, moralitatea și un anumit simț al integrității s-au unit Nu numai că nu mai are nevoie să continue prefăcătoria, dar, după o lungă luptă, își dă seama că această pretenție este nedreaptă față de el și față de ceilalți care suferă într-o situație similară Cu toate acestea, abia în perioada de după cel de-al Doilea Război Mondial, această etică a autenticității a început să modeleze viziunea asupra societății în ansamblu Expresii precum "fă-ți treaba" devin comune; Reclamele la bere de la începutul anilor ne spun să "fii noi înșine în lumea de astăzi" Expresivismul simplificat pătrunde peste tot Numărul de antrenamente care vă promit să vă regăsiți, să vă realizați, să vă eliberați adevăratul sine și așa mai departe se înmulțește Etica contemporană a autenticității are o istorie lungă și, dacă ne uităm la ea, vedem că este inclusă într-o critică mai amplă a eului înăbușit, controlat, preocupat în primul rând de controlul rațional instrumental Dacă considerăm anii ca un punct de cotitură, atunci vom observa o critică pe scară largă a societății noastre în perioada imediat premergătoare acesteia, în rândul intelectualilor de frunte Societatea din anii a fost condamnată ca fiind conformistă, opresivă a individualității și creativității, ca fiind prea interesată de produse și rezultate concrete, ca suprimarea sentimentelor și spontaneitatea, ca ridicând mecanica asupra organicelor Autori precum Theodor Roszak și Herbert Marcuse s-au dovedit a fi profeți ai revoluției viitoare După cum le-a spus Paul Tillich absolvenților săi în : "Sperăm că printre voi vor fi din ce în ce mai mulți nonconformiști - de dragul vostru, de dragul vostru Citat de: Samuel Hynes: The Edwardian Titus ofMind (Princeton: Princeton University Press ), p Michel Winock, LeSi'ecle des Intellectuels (Paris: Seuil, ), capitolul Epoca autenticității binele oamenilor și de dragul omenirii Într-un fel (poate nu intenționat) dorința lui a fost mai mult decât satisfăcută în următorul deceniu Revoltele tinerilor din anii (de fapt trec în anii , dar folosesc termenul stabilit) au fost într-adevăr îndreptate împotriva "sistemului" care înăbușea creativitatea, individualitatea și imaginația Tinerii s-au răzvrătit împotriva sistemului "mecanic" în numele unor conexiuni mai "organice"; împotriva instrumentalului și pentru o viață dedicată a ceea ce este de valoare esențială; împotriva privilegiilor - pentru egalitate; iar împotriva suprimării corpului de către rațiune - pentru plinătatea senzualității Dar toate acestea au fost văzute ca mai mult decât o simplă listă de obiective sau cerințe Bazându-se pe criticile deja plantate în perioada romantică, tinerii credeau că diviziunile interne, cum ar fi rațiunea versus sentiment, și diviziunile sociale, cum ar fi între studenți și muncitori, precum și diviziunile vieții, cum ar fi munca/jocul, erau indisolubil legate , pe de o parte, unul cu celălalt, iar pe de altă parte, sunt inseparabile de metodele de suprimare și dominare (rațiunea - peste sentimente; cei care gândesc - asupra celor care lucrează cu propriile mâini; munca "serioasă" marginalizează joc) O revoluție integrală ar anula toate aceste diviziuni/represiuni deodată Tocmai așa era viziunea asupra lumii care a fost exprimată în mișcarea studențească în mai la Paris Rezultatul distrugerii celor trei bariere menționate mai sus (decloisonnement) a fost să fie o societate cu drepturi egale Și, deși această teorie nu a ajuns în mod universal la exact această expresie, este clar că evenimentele din luna mai au avut un impact uriaș în întreaga lume și că, la rândul lor, au reflectat unele dintre temele unei mișcări anterioare din SUA care a început la Berkeley în Această viziune asupra lumii datează din perioada romantică; se exprimă pe alocuri în "Scrisorile despre educaţia estetică a omului" ale lui Schiller În parte este întruchipat în anii într-un șir continuu de contraculturi, iar în parte este exprimat în influența unor scriitori precum Marcuse La fel ca etica autenticității care este încorporată în ea, ea iese din mediul elitist în această perioadă pentru a deveni din ce în ce mai disponibile alegeri, atitudini și percepții care sunt caracteristice societății în ansamblu (oricât de antipate și pernicioase ar părea acestea) Dar, desigur, nu putem interpreta cultura următoarelor decenii pur și simplu prin prisma tendințelor anilor ' Ar trebui să luăm în considerare nu numai reacțiile celor care s-au opus (și încă se opun) acestei viziuni asupra lumii, ci și contradicțiile și dilemele care sunt generate de aceste A se vedea: David Brooks, Bobos in Paradise (New York: Simon & Schuster, ), pp - ; Alan Ehrenhalt, The Lost City: The Forgotten Virtues of Community in America (New York: Basic Books, ), pp - ; Tillich este citat la p E Schiller, Letters op the Aesthetic Education of Man, ed și trans Elizabeth Wilkinson și L A Wil-loughby (Oxford: Clarendon Press, ); vezi mai ales: Scrisoarea VI Vârsta seculară tendinte Poate că cineva ar recunoaște acum natura utopică a idealurilor din mai Într-un fel, acest lucru era adevărat la acea vreme: conducătorilor din (soixante-huitards) le lipsea categoric determinarea politică de oțel a lui Lenin și a bolșevicilor; într-adevăr, această mișcare a apărut în parte din criticile la adresa Partidului Comunist Francez În acest sens, mâinile lor erau curate Dar utopismul are costurile sale În ceea ce privește obiectivele autoexprimării integrale, eliberarea senzuală, egalitatea relațiilor și relațiile sociale nu pot fi realizate toate împreună deodată - și se pare că ele pot fi unite doar cu greu și pentru o vreme, în cel mai bun caz în societățile mici - deci încercarea de a le realiza ar presupune neapărat sacrificarea unor elemente din acest complex în favoarea altora Desigur, vedem asta mai târziu David Brooks încearcă să identifice sinteza de "burghez" și "boem" pe care o vede în clasa superioară modernă din Statele Unite Acești BoBo, așa cum îi numește el, au făcut pace cu capitalismul și productivitatea, dar continuă să fie dominați de un sentiment al importanței dezvoltării personale și a autoexprimării Ei continuă să înțeleagă cu sinceritate sexul și senzualitatea ca pe un bine în sine, dar urmăresc acest bine cu un fel de preocupare serioasă pentru auto-îmbunătățire care îi separă ani lumină de spontaneitatea dionisiacă a anilor Au dezvoltat ceea ce el numește "egoism mai înalt": "Cultivarea de sine este un imperativ Deci, acesta nu este un egoism grosolan și vulgar cu lăcomia lui îngustă și tezaurizarea fără sens Acesta este cel mai înalt egoism Vă garantează că vă veți renunța doar la voi înșivă, adică vă veți preda lucrării de realizare spirituală, constructivă din punct de vedere social, divers din punct de vedere experiențial, îmbogățitor emoțional, care se respectă, constant exigent și mereu creativ și instructiv Lucrurile care și-au pierdut forma inițială includ, pe de o parte, egalitatea socială; BoBos s-au resemnat cu revoluția Reagan-Thatcher - reducerea sistemului de bunăstare și creșterea inegalității veniturilor, în care au fost în frunte Pe de altă parte, stilul lor de viață extrem de mobil a contribuit la erodarea comunității Dar, ca urmare, acești oameni promițători au rămas cu ceva mai mult decât nemulțumire Ei vor să creadă că contribuie la bunăstarea generală; și tânjesc după relații sociale mai semnificative De fapt, acest tip de subcultură capitalistă, care se găsește mai ales în lumea IT*, nu este unanim acceptat de oamenii bogați și influenți François Ricard oferă o descriere strălucitoare a sentimentului de a intra într-o nouă eră cu posibilități fără precedent; vezi eseul său perspicace despre primii baby boomers [copii născuți în perioada de boom postbelică]: La Generation Lyrique (Montreal: Boreal, ) Brooks, Bobos in Paradise, capitolele , , ; citat - de la p Tehnologia de informație Epoca autenticității telny Există încă o cultură a marilor corporații verticale; și există tensiune între cele două culturi Totuși, acest lucru arată că fragmente ale idealului realizate selectiv rămân valabile și chiar și părțile lui respinse ne pot afecta conștiința Idealul, oricât de distorsionat, are totuși suficientă putere într-o societate precum SUA pentru a provoca o puternică rezistență locală și a fi subiectul a ceea ce am numit "războaie culturale" Termenul este poate puțin exagerat, deoarece există unele dovezi că numărul de războinici cu drepturi depline, pe deplin consecvenți de fiecare parte poate fi relativ mic: de fapt, marea majoritate a americanilor se află undeva la mijloc Dar dinamica sistemului, interacțiunea dintre organizațiile cu un singur scop, mass-media și sistemul de partide american - și poate obsesia americană pentru "drepturi" - mențin polarizarea într-o frenezie și împiedică o analiză mai sensibilă și mai restrânsă a problemelor Faptul că idealul poate fi realizat doar selectiv schimbă și semnificația acelor părți ale acestuia pe care ne bazăm acțiunile Exprimarea noastră de sine are sens și greutate atunci când o înțelegem nu doar ca compatibilă cu o societate a egalilor, ci și ca o cale către aceasta Și își pierde sensul și greutatea cu cât mai mult, cu atât ne găsim mai ocupați în ea doar cu noi înșine De aici și invitația la ironie la care David Brooks, de exemplu, răspunde în citatul de mai sus despre "egoism mai înalt" (da, poate de-a lungul întregii sale cărți) Selectivitatea se reflectă nu numai în pierderea părților respinse ale idealului, ci și în potențiala banalizare a ceea ce a mai rămas din el De asemenea, riscă ca, ținându-ne de obiectivele noastre deja în scădere, să ne ascundem dilemele pe care le implică: să împiedicăm, vrând-nevrând, alte obiective importante și să devalorizăm acele obiective pe care le susținem și le proclamăm Fragmentul redus și simplificat devine limita lumii noastre morale, baza unui slogan cuprinzător Un bun exemplu în acest sens este "alegerea", adică alegerea ca valoare principală, indiferent de ce și ce și în ce domeniu se face Dar, totuși, ar trebui să recunoaștem că în societatea noastră este de obicei folosit ca un argument atotcuceritor în situații importante Pot ridica o serie de obiecții la ideea unei legi care să interzică, să zicem, avortul în primele trei luni, dat fiind faptul că în societatea noastră actuală povara nașterii unui copil revine aproape în întregime femeii însărcinate, sau probabilitatea ridicată ca această lege a fost adesea eludată ar fi, iar operațiunile să fie efectuate în Pentru o bună tratare a acestor mecanisme de polarizare, vezi James Davison Hunter, Culture Wars (New York: Basic Books, ) și Before the ShootingBegins (New York: The Free Press, ) Alan Wolfe (One Natiori) încearcă să minimizeze aceste diviziuni Vârsta seculară condiții și mai periculoase Dar aprobarea alegerii ca atare nu are nimic de-a face cu asta - am putea la fel de bine să legitimăm alegerea părinților intenționați de a avorta selectiv dacă este așteptat un copil de sex feminin, pentru a reduce eventualele costuri cu zestrea Astfel de argumente trivializează problema Ei valorifică rezonanțe favorabile ale cuvântului și îl folosesc în alte contexte: de exemplu, în reclamă, unde implică că nu există bariere în calea dorințelor mele - sentimentul unui copil într-un magazin de bomboane, mersul într-un câmp nelimitat de tot felul de plăceri Ea ascunde aproape tot ce este important: alternativele de sacrificiu într-o situație dificilă și semnificația morală reală a acestei situații Și totuși auzim aceste cuvinte din nou și din nou - cuvintele "libertate", "drepturi", "respect", "discriminare" și așa mai departe transformate în sloganuri Desigur, niciuna dintre ele nu este la fel de devastată ca cuvântul "alegere", dar ele sunt adesea aruncate ca idei generale peremptorii, fără a se lua în considerare cât de adecvate sunt aplicate unui anumit caz Acest lucru se datorează dinamicii procesului nostru politic în multe democrații occidentale (nu spun că este mai bine nicăieri): cum mișcările sociale, mass-media, partidele politice generează și mențin o cultură politică simplificată pentru ca masele să o înțeleagă Hunter citează faptul deplorabil că, potrivit cercetărilor, susținătorii avortului au cel mai mare succes în a-și argumenta cazul făcând referire la "drepturi" și "alegeri" Preferința pentru acești termeni dobândește o forță Procusteană Superficialitatea și influența sunt două fețe ale aceleiași monede Din același motiv, cineva se poate întreba cât de mult reflectă ei modul în care gândesc oamenii despre viața lor reală în societate Hunter arată complexitatea și nuanța gândirii oamenilor, care poate lua parte pe baza unei întrebări simplificatoare precum: "Ești pro-life sau pro-choice?" O altă reflecție interesantă asupra acestui subiect se găsește în excelentul studiu al lui Alan Ehrenhalt despre Chicago în anii și modul în care viața în America s-a schimbat de atunci Cartea incepe asa: Mulți dintre noi în America credem în câteva afirmații simple care par atât de clare și de la sine înțelese încât nu mai trebuie spuse Alegerea este un lucru bun în viață și cu cât avem mai multe alegeri, cu atât suntem mai fericiți Autoritatea este suspectă prin însăși natura ei, nimeni nu ar trebui să aibă dreptul să spună altora ce să gândească și cum să se comporte Păcatul nu este personal, este social; indivizii umani sunt creații ale societății în care trăiesc Hunter, Înainte de a începe împușcătura, p Ibid , Partea a III-a Ehrenhalt, Orașul pierdut Ibid , p Epoca autenticității Se pot recunoaște aici idei larg răspândite, adesea folosite ca monedă de negociere în argumente sau care servesc drept criterii generale, oricât de contestate ar fi acestea Principalul punct al lui Ehrenhalt pare foarte convingător aici Este absurd să luăm aceste trei propoziții drept adevăruri universale Este clar că viabilitatea oricărei societăți necesită ca opțiunile să fie limitate, ca anumite autorități să fie respectate, ca o anumită responsabilitate individuală să fie acceptată Întrebarea ar trebui să fie doar ce fel de alegere, ce fel de autorități și care este exact această responsabilitate și, de asemenea, - la ce preț ar trebui stabilite toate acestea Cu alte cuvinte, recurgând la astfel de sloganuri, pierdem din vedere dilemele cu care trebuie să ne confruntăm în alegerea noastră De altfel, în a doua jumătate a secolului al XX-lea, libertatea de alegere a apărut într-un fel în America, unele autorități au fost răsturnate, iar dacă se realiza ceva, atunci cu prețul unor pierderi Și într-o oarecare măsură, acest lucru este recunoscut de majoritatea oamenilor care folosesc aceste sloganuri, deoarece într-un context diferit pot regreta pierderea comunităților stabile, sigure și securizate După cum am văzut mai sus, majoritatea americanilor simt că comunitatea a fost spulberată și că oamenii de astăzi sunt mai puțin probabil să aibă încredere unii în alții Într-un fel, costurile acestui lucru ar putea fi ascunse în spatele faptului că suntem deosebit de resentiți, chiar și astăzi, față de unele dintre restricțiile și opresiunile din anii , cum ar fi înlănțuirea femeilor în gospodărie și forțarea copiilor să urmeze tiparele școlare Ne dorim ca aceste lucruri să fie de domeniul trecutului, în timp ce costurile, cum ar fi reducerea legăturilor sociale la niveluri de ghetou sau rătăcirea fără scop pe care mulți dintre noi o avem pe canalele TV, sunt percepute fie ca fiind tolerabile, fie pur și simplu "sistemice" si prin urmare nu merita atentie Rezultatul acestei confuzii și scuze a fost o adevărată schimbare de valori Vedem acest lucru în faptul că instituțiile care au fost deținute de secole sunt acum declarate intolerabile, un exemplu în acest sens sunt restricțiile asupra femeilor în alegerile lor de viață Astfel, în situația noastră este necesar să evidențiem două puncte În primul rând, trebuie să fim conștienți de nivelarea și banalizarea multor concepte cheie ale discursului public; al doilea: să înțelegem că gândurile noastre actuale, deși distorsionate și parțial captivate de astfel de iluzii, sunt totuși întotdeauna mai bogate și mai profunde decât permit aceste iluzii Îmi aduc în atenție acest lucru pentru că, în opinia mea, trebuie să permitem această dublă apreciere a întorsăturii care marchează epoca autenticității Pentru cei care nu simpatizează cu această întorsătură, este tentant să o vadă doar în lumina iluziilor sale, să vadă autenticitatea sau afirmarea senzualității ca un simplu egoism și căutarea plăcerii sau să vadă dorința de auto-exprimare exclusiv în lumina alegerii consumului Pentru susținătorii acestei viraj, este tentant să afirme valorile noului ideal de parcă nu ar crea probleme și costuri și nu și-ar pierde niciodată semnificația Ambele părți Vârsta seculară înțeleg turnul ca o anumită mișcare în cadrul unui joc constant și etern Pentru critici, aceasta înseamnă includerea viciilor, care au fost și rămân principalele amenințări la adresa virtuții; pentru susținători, aceasta înseamnă respingerea formelor vechi care au fost și sunt încă regimuri represive Vreau să privesc această tură diferit Când trecem printr-o astfel de transformare, suporturile morale se schimbă Nu vreau să spun că nu suntem în măsură să facem judecăți generale rezonabile cu privire la câștiguri și pierderi într-o astfel de tranziție (Cred că tranziția generală a fost una pozitivă, în ciuda costului perceput ) Ceea ce vreau să spun prin asta este că opțiunile disponibile s-au schimbat Aceasta înseamnă, în primul rând, că unele dintre opțiunile disponibile pe vremuri nu sunt posibile astăzi, de exemplu, o întoarcere universală la idealul de roluri de gen clare și fixe în familie este imposibilă În al doilea rând, înseamnă că astăzi există opțiuni în noul context și că unele dintre ele sunt mai bune decât altele Este ceva ce este trecut cu vederea pentru că criticii, cu persistență enervantă, atrag atenția asupra celor mai degradate forme Acești critici devin aliați neștiuți ai formelor banalizate, deoarece atacă întregul nou context ca și cum ar fi determinat de aceste forme Faptul că o parte a dezbaterii despre avort se numește "pro-alecție" are de-a face cu dinamica luptei sale cu cealaltă parte Atacurile radicale la adresa autenticității contribuie la deteriorarea vieții noastre, dar nu ne mai putem întoarce în trecut Care sunt implicațiile acestei inversări pentru imaginarul nostru social? Un aspect important al acestor implicații se întoarce la discuția despre cultura tineretului pe care am început-o mai sus Acest aspect formează și un loc important de posibilă banalizare În altă parte am vorbit despre formele "orizontale" ale imaginarului social care sunt tipice modernității, în care oamenii se percep pe ei înșiși și mulți alți oameni ca existenți și acționând simultan Trei astfel de forme larg recunoscute sunt economia, sfera publică și poporul suveran Spațiul de modă de mai sus este un exemplu al celei de-a patra structuri de simultaneitate Nu este ca sfera publică și poporul suveran, deoarece acestea sunt locuri de acțiune comună În acest sens, este ca o economie care leagă multe acțiuni individuale Dar este și diferit de acesta, deoarece acțiunile noastre în spațiul modei se desfășoară într-un mod special Îmi port propria pălărie, dar, făcând asta, vă arăt tot stilul meu și, în acest sens, răspund stilurilor voastre așa cum voi răspundeți la ale mele Spațiul modei este un spațiu în care menținem un limbaj al semnelor și semnificațiilor care este în continuă schimbare, dar în orice moment rămâne fundalul necesar pentru ceea ce Vezi: Modem SocialImaginaries (Durham: Duke University Press, ) Epoca autenticității pentru a transmite gesturilor noastre sensul pe care dorim să-l exprimăm cu ele Dacă, de exemplu, pălăria îmi poate exprima încrederea în sine implicită, este pentru că așa s-a dezvoltat, până în prezent, un limbaj comun al stilului între noi toți Gestul meu îl poate schimba, iar apoi răspunsul tău stilistic mișcarea își va primi semnificația dintr-o nouă rundă de dezvoltare a limbajului Structura generală pe care vreau să o contur cu acest exemplu de spațiu al modei este aceea a unei prezențe reciproce orizontale, simultane, constând nu în acțiune comună, ci mai degrabă în reprezentare reciprocă Pentru fiecare dintre noi, atunci când acționăm, este important ca alții să fie prezenți ca martori ai ceea ce facem și, prin urmare, ca cei care determină împreună sensul acțiunii noastre Aceste tipuri de spații devin din ce în ce mai importante în societatea urbană modernă, unde un număr mare de oameni care nu se cunosc între ei se lovesc de umerii, neavând nimic de-a face unul cu celălalt și totuși influențându-se, formându-și unii pentru alții un context de viață inevitabil Spre deosebire de agitația zilnică a metroului, unde toată lumea se grăbește la muncă și toată lumea poate fi un obstacol în calea celuilalt, viața de oraș a dezvoltat alte moduri de a fi împreună - de exemplu, duminica ne plimbăm în parcați sau amestecați-vă cu mulțimea la o petrecere pe stradă de vară sau pe stadion în așteptarea meciului Aici, fiecare individ sau grup mic acționează pe cont propriu, realizând însă că comportamentul lor le spune ceva celorlalți, iar ei vor reacționa cumva la asta, vor contribui cumva la crearea unei dispoziții generale sau a unui ton care va colora acțiunile tuturor Aici masa monadelor urbane oscilează la granița dintre solipsism și comunicare Remarcile mele zgomotoase, gesturile mele se adresează deschis doar însoțitorilor mei imediati, familia mea se plimbă liniștită duminica în natură, dar suntem mereu atenți la spațiul comun pe care îl formăm, în care mesajele noastre încrucișate își capătă sensul Această zonă ciudată dintre singurătate și comuniune i-a influențat puternic pe primii observatori ai fenomenului, așa cum a apărut în secolul al XIX-lea Aici se pot aminti câteva dintre pânzele lui Manet, precum și fascinația lui Baudelaire pentru peisajul urban, rolurile de flâneur și dandy, combinând observația cu autoexpunerea Desigur, aceste spații urbane din secolul al XIX-lea erau locale, adică toți participanții erau în același loc, unul în fața celuilalt Dar comunicațiile din secolul al XX-lea au creat opțiuni metal-locale atunci când, de exemplu, urmărim Jocurile Olimpice sau înmormântarea Prințesei Diana la televizor, știind că milioane de alte persoane participă la această vizionare împreună cu noi Sensul participării noastre la eveniment este modelat de acest public uriaș împrăștiat, căruia îi aparținem Tocmai pentru că aceste spații oscilează între singurătate și unitate, ele se pot transforma uneori în acțiuni comune și, desigur, Vârsta seculară momentul acestei conversii este greu de stabilit Când ne ridicăm cu toții ca unul pentru a aplauda obiectivul cheie al celei de-a treia perioade, cu siguranță devenim un fel de actor colaborativ și putem încerca să prelungim acest moment, mergând de pe stadion împreună cu cântece de aprobare și chiar făcând tot felul de revolte De asemenea, ne unim într-o singură mulțime încurajatoare la un festival rock În aceste momente de confluență, se acumulează o emoție generală, care amintește de un carnaval sau de unele rituri colective la scară largă din vremuri trecute Durkheim a acordat o mare importanță acestor momente de emoție colectivă, considerându-le fundamentale în constituirea societății și a sacrului Dacă ceva, aceste momente par să răspundă unora dintre nevoile importante ale "mulțimii singuratice" de astăzi Tocmai am vorbit despre "acțiune comună", dar acest concept nu este întotdeauna corect Probabil că este potrivit atunci când o mulțime sparge mașini de poliție sau aruncă cu pietre în soldați Dar la un concert rock, la înmormântarea unei prințese, uniunea se manifestă în altceva - nu atât în acțiune, cât în emoții, într-un sentiment comun puternic Cu toții suntem afectați de ceea ce se întâmplă și simțim că suntem una în contactul nostru cu ceva care ne transcende, ne entuziasmează sau ne încântă profund, iar energia acestui eveniment este incredibil de sporită de conexiunea noastră Acest lucru ne readuce la conceptul de "festiv" pe care l-am menționat mai sus: momente de contopire în acțiune/sentiment comun, care, pe de o parte, ne scot din viața de zi cu zi și, pe de altă parte, par să ne permită să intrăm în contactul cu ceva excepțional, trecând dincolo de noi înșine Tocmai de aceea alți cercetători au inclus astfel de momente printre noile forme religioase ale lumii noastre Cred că există ceva în această idee și aș dori să explorez această problemă mai târziu Cultura consumatorului, expresivismul și spațiile de afișare reciprocă se reunesc în lumea noastră pentru a produce propriul lor tip de sinergie Comoditățile devin mediatori ai autoexprimării individuale, definindu-ne chiar identitatea Dar oricât de ideologic am putea reprezenta toate acestea, nu poate fi dedusă nicio declarație de autonomie individuală reală Limbajul autodeterminării este închis în spații de afișare reciprocă care acum devin metal-local, ne raportează la centre prestigioase de creație a stilului, de obicei în țări și medii bogate și influente Și acest limbaj încearcă în mod constant să manipuleze marile corporații Cumpărând adidași Nike poate spune ceva despre cum vreau să fiu / să arăt, ea este un fel de agent autorizat care poate lua drept meu Yeshie Durkheim, Les Formes elementaires de la Vie religieuse, ed a -a (Paris: PUF, ) Cm : Daniele Hervieu-Leger, La Religion pour Memoire (Paris: Cerf, ), capitolul , în special: pp și urm Epoca autenticității fraza motto doar fă-o! ("doar fă-o!") Și, făcând acest lucru, mă identific cu eroii sportivii și ligile mari în care joacă Făcând asta, eu 